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Ce n’est pas qu'il f@ = <iépourvu du don de synthése. I] le possédait, et 
aun trés haut degré. ME == =m = ce don se manifestait chez lui en profondeur, et 
non en extension. Sa Pus = ===sance de synthése entrait en action, si l’on peut 
dire, A propos de chacg ==2®<— point particulier. ‘Charisme rare, mais parfois 
embarrassant pourcelux = le posséde. Car il ne facilite pas l’exposé encyclo- 
pédique, et Théo Preiss <2 <> wit a cet égard vaincre des difficultés que d’autres 
ne connaissent pas. 

Cette particularité <i <= sa pensée se montrait jusque dans son style, si 
personnel, Si puissant, <— orret, sa facon de parler, qui avait 
quelque chose de 

Sa vie, siétroitement sa pensée, présente les mémes caractéristiques. 
On aurait peineé” la faix—<=— #£éntrer dans le cadre habituel des biographies. La 
aussi, il faudrait s’attac Eom «<= = 4 quelques ¢tapes décisives. La aussi, on décou- 
vrirait une harmonie et continuité fonciéres. 


Je me permettrai ad” <—~s— <>dler ici les étapes de sa vie dont j’ai été témoin 
et qui me paraissent ir. g >» <~\riantes pour son cuvre théologique. On me par- 
donnera de faire appel == <q Uelques souvenirs personnels, de citer au besoin 
quelques fragments de le= &_— © res, C’est ainsi que je crois étre le plus fidéle a sa 
mémoire. De plus, ceci === <= donnera l'occasion de parler d’une période plus 
reculée de sa vie, et = BS connue des théologiens actuels. 

Un jour, il ya plus << Wingt ans, il se présenta, en uniforme d’éclaireur, 
a mon bureau de direct =e «=F du Séminaire de Strasbourg (que, plus tard, il 
devait occuper lui-mém = > — # pour me faire part de son intention d’étudier la 
théologie et de devenir == 2 ASsionnaire. I] me plut aussit6t par sa maniére 
franche, tout en m’inq «= = <=> tant un peu par une certaine assurance que je 
sentais chez lui. Je ne pr-<=> —S_@yais pas qu’il serait un jour professeur de théolo- 


gie, et mon collégue. Il ~ = pparaissait plutét comme un « activiste » qui ne 


ferait que subir la théo I <> 23 en vue des examens. Je dus bientét constater 
que son cas était moin=> =Sample. Certes, il discutait beaucoup, mais il ne 
faisait pas partie de cet = <atégorie d’étudiants qui passent leurs semestres 
de théologie discuter == = ce qu’ils n’ont pas envie de travailler. Dés qu'il 
vint me parler de ses le=<— € ules, je me rendis vite compte qu’il prenait la 
théologie au sérieux, qu~ = = £=’appliquait avec zéle aux études philologiques et 
historiques. Il nme consid & === it pas cette préparation technique comme un mal 
nécessaire. Dés le début, = HK -=avait su trouver le cété passionnant des questions 
apparemment les plus == <3es de philologie, d’histoire, de critique textuelle 
et les mettre en relation les problémes centraux de l’exégése. Juste point 
de départ de ce qui dew=a =m @ faire plus tard la grandeur de son interprétation 
_biblique : la conjugaisom =—< => #i¢chie et patiente de la philologie et de la théolo- 
gie. Puis, il s’était mis & EK ~ <> tude de l’araméen, dont il devait plus tard égale- 
ment faire profiter’son «= —<<gtse des paroles de Jésus. 

J’étais ainsi de plus <—& === _~—Ss pps surpris de trouver chez cet étudiant dont la 
spontanéité avait, au abord, semblé révéler un étre quelque peu 
chaotique et turbulent, «em == sens étonnant de la mesure, une harmonie par- 
faite entre l’'abandon & ~ aspiration et l’application au travail patient, a 
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l’analyse, 4 la méthode. Sous ce rapport encore, il ne devait pas changer 
plus tard. 

Son sens de la mesure se manifestait jusque dans cet humour estudiamtim 
qu’il a gardé jusqu’a sa mort. L’une de ses idées favorites était d’aileurs de 
considérer l‘humour comme une qualité de Dieu. C’est dire que Vhurmornar 
reposait, chez lui, au plus profond de son étre. Théo Preiss fut un étudiamt 
joyeux. Il ne fut pas un étudiant « chahuteur ». I] ne se joignit guére a ces 
manifestations collectives et bruyantes par lesquelles, trop souvent, les jeumes 
étudiants en théologie croient se faire illusion 4 eux-mémes en afficha mt 
l’assurance qui leur manque intérieurement. 

Cette absence de complexes donnait beaucoup de charme 4a la personnalat&® 
de Théo Preiss; elle caractérise aussi sa pensée. Avec lui, on était toujours & 
l’aise. Voici dix-sept ans qu’il m’écrivait ces lignes révélatrices : « C’est tou—_ 
jours la maladie protestante de tripoter dans son Moi, de tourner en rona~ 
comme un chien qui court aprés sa queue. Hypertrophie psychologique dams 
l’examen de conscience. » 

A tort, on prenait parfois sa liberté pour de l’orgueil. Il était pourta mt 
également dénué d’orgueil et de vanité, toujours prét 4 apprendre de ses 
maitres, malgré son esprit critique constamment en éveil. Outre lex€gpese, 
il s’intéressait -particuli¢rement a la philosophie de la religion. A cet égard, 
les cours suggestifs de M. Charles Hauter furent pour beaucoup dans sor: 
développement théologique. Quant a l'étude de Bergson, elle lui donna Locca—_ 
sion de se rendre compte de la spécificité du message chrétien. Ses travaux 
exégétiques ultérieurs en restent inspirés et on les comprend mieux en les 
interprétant 4 la lumiére de la thése philosophique qui les a précédés. 

Au cours de ses études, Théo Preiss se laissa convaincre par ses profes— 
seurs qu'il devait se vouer a l’enseignement de la théologie. Mais, penda mt 
l’année d’études supplémentaires qu’il passa 4 Paris, enseignant le grec e€ 
l’allemand 4a |’Ecole des Batignolles, il revint 4 son intention primitive de se 
consacrer a la Mission. J’ai sous les yeux de nombreuses lettres qu'il m’adressa@ 
a ce sujet, en 1932 et 1933. Je n’y trouve aucune trace de l’orgueil spirituzel 
qui caractérise si souvent les grandes décisions des jeunes gens. Aucun abaas 
des grands mots, du terme de « vocation », en particulier. En toute sincératé, 
il m’expliquait son refus de préparetr une licence en théologie, de se destimer 
a l’enseignement : « Je voudrais tant que ce que je vous dis la n’ait pas l”° air 
d’étre une réserve dictée par un désir d’indépendance ou quelque chose 
comme la fierté qu’on a de se faire prier. » 

Dans cette circonstance surtout, je pus me rendre compte de 'harmomie, 
qui le caractérisait, entre la réflexion et l’abandon 4a Il'inspiration. Il ne croyait 
pas qu’il fallQt se décider sans réfléchir. Dans l’une de ses lettres, je rel@we 
cette phrase caractéristique : « Pour avoir droit 4 une inspiration immédiate,. 
il faut d’abord avoir envisagé toutes les données d’un probleme. » C°est 
ainsi qu’ilen vint a prendre la décision définitive de consacrer sa vie alétude 
et a l’enseignement de la théologie. 

Combien je souhaiterais que plusieurs de nos jeunes théologiens francais, 
qui ont recu un charisme incontestable pour le travail théologique, eusse rt 
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une attitude aussi saine, au moment ou nos facultés francaises manquent de 
professeurs et passent par une crise dont l’Eglise devrait s’inquiéter plus 
qu’elle me le fait ! Souvent, je repense 4 ma correspondance avec Théo Preiss, 
lorsque je me heurte aux fausses idées que tant de jeunes se font aujourd’hui 
de la vocation: leur avis, ce serait une infidélité, laveu d'une ambition 
illégitime, une sorte de « chute », que de se préparer a étre un docteur de 
l'Eglise. Comme si la véritable infidélité n’était pas l’infidélité au charisme 
que l'on a recu, infidélité d’autant plus grave que ce charisme-la est plus 
rare 

. Théo Preiss a compris de quel cété se trouvait pour lui la vraie tentation. 
Aprés avoir pris la résolution de poursuivre ses études, il me parlait, dans 
une autre lettre, de « la tentation de considérer comme supérieure la vocation 
plus dramatique de missionnaire. I] est faux — continuait-il — de parler 
de vocation supérieure a4 d’autres. La seule chose qui importe est l’obéissance 
pure et simple, quelle que soit la place ov |’on est. » Cette phrase, écrite en 
1932, il m’est pas sans intérét de la lire aujourd’hui, oli nous savons ce qu’ont 
été pour ses éléves l’enseignement du professeur Preiss et ses travaux pour 
lEglise. 

Engagé dans la voie de la préparation théologique, Théo Preiss n’en 
conserva pas moins la liberté intérieure de rester disponible pour d'autres 
services dans I’Eglise. Cette liberté de savoir, malgré le but qu'il poursuivait, 
vivre « au jour le jour », « comme les oiseaux », ainsi qu'il aimait a dire, est 
restée pour lui une grace jusqu’aux derniers jours de sa vie. 

A Paris, outre quelques cours de théologie, il fréquenta surtout la Sor- 
bonne, 1l’Ecole des Hautes-Etudes et le College de France. La théologie de 
Karl Barth commengait 4 se répandre dans quelques milieux théologiques 
du protestantisme francais. Théo Preiss avait étudié 4 Strasbourg les pre- 
miéres publications de Barth. A Paris, il continua 4 suivre avec sympathie 
ce mouvement qui, par tant de cétés, répondait a ses aspirations. Son sens de 
lamesure etsonesprit critique le préservérent cependant de tomber dans I'atti- 
tude de certains « barthiens ». On notera avec intérét ce qu’il écrit a ce sujet: 
« J’ai um peu l impression d’assister la 4 une fougue trop intempestive, a une 
explosion un peu trop apocalyptique. L’ironie et la critique y trouvent leur 
compte, la charité moins. Mais le barthisme est nécessaire en France, surtout 
contre un certain méthodisme anglo-saxon. » 


Les dernitres années de Ihéo Preiss sont mieux connues. Ses fonctions, 
ses publications l’avaient mis en évidence. Je puis passer plus rapidement 
sur cette période: direction du Séminaire protestant a Strasbourg, pro- 
fessorat a la Faculté de Montpellier, la guerre, la maladie. Tous les articles 
qu’il a publiés datent de cette période et nous pouvons suivre son évolution 
théologique depuis le travail consacré 4 Ignace d’Antioche, rédigé a Stras- 
bourg encore, au dernier petit chef-d’ceuvre sur l’Epitre 4 Philémon, paru 
dans les Meélanges offerts 4 M. Goguel. Dans le premier, il oppose le message 
biblique véritable 4 une fausse conception de limitation du Christ. Dans 
le dernier, il montre comment I’institution de l’esclavage, sans constituer 


| 
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comme telle l’objet du billet 4 Philémon, se trouve ruinée en fait par la 
notion chrétienne de envoyé ». 

Un mot encore sur deux événements de cette période dont j'ai 
été le témoin et ot se manifeste l’accord entre sa théologie et sa vie d’obéis- 
sance, « cachée en Christ ». En 1942, en pleine guerre, il sonna 4 notre porte 
de l’Alumneum, 4 Bale, 4 cing heures du matin, couvert de boue: il avait 
sauté d’un train de marchandises venant d’Alsace, dans lequel il s’était 
caché. Voici ce qu’il écrivit, avant de gagner la France, dans le livre d’or de 
l’Alumneum : «Le 19 juillet 1942, cette antique demeure recut un rescapé 
d’Alsace qui a connu par expérience le passage de la liberté a l’esclavage et 
espére vivre, Dieu voulant, un joyeux retour. » 

Nouvel-An 1948, 4 Leysin. Les médecins ne lui laissaient presque plus 
aucun espoir. I] se préparait.4 mourir et me pria d’aller encore le voir. A mon 
arrivée, il me rappela aussitét la dédicace que j’avais inscrite dans un petit 
livre que je lui avais envoyé quelques jours auparavant: Xalpete tv xupio 
td&vtote (réjouissez-vous toujours dans le Seigneur, Phil. 4. 4) et me dit 
que le mot -trdvrote (toujours) prenait maintenant toute sa signification 
pour lui. Pendant les huit jours que je passai a ses cétés, et au cours des- 
quels sa maladie fut vaincue encore une fois, j'ai moi-méme mieux compris 
qu’auparavant ce que l’apétre entend par la « joie dans le Seigneur ». Entre 
la vie et la mort, également prét 4 mourir et 4 vivre, mais décidé a lutter 
contre la maladie tant qu’il en aurait la force, Théo Preiss s’entretint avec 


‘moi tous les jours au sujet de l’exégése des passages essentiels du Nouveau 


Testament relatifs au corps et 4 la maladie. La sérénité et l’acribie avec 
lesquelles, malgré ses douleurs physiques, il discutait jusqu’aux moindres 
détails philologiques du texte ont été pour moi une nouvelle réfutation, 
vivante, de l’erreur piétiste qui prétend opposer le travail théologique et la 
vie chrétienne. Ceux qui, 4 Montpellier, ont été témoins des derniéres 
semaines de Théo Preiss confirmeraient également, j’en suis certain, que, 
jusqu’au bout, sa théologie reposa sur le fondement méme de son étre: la 
vie en Christ. 


OscaR CULLMANN 


L°’ANCIEN TESTAMENT ET LA 
PREDICATION CHRETIENNE'! 


Les relations entre l’Ancien Testament et la prédication chrétienne ont 
revétu au cours des Ages des aspects multiples, allant de l’union la plus — 
étroite 4 l’opposition radicale, en passant par les stades intermédiaires de 
l’assistance mutuelle, de la neutralité ou de la guerre froide. De pareilles 
variations peuvent paraitre étranges lorsqu’on se référe au témoignage de 
la Bible elle-méme : dans le kerygma de l’Age apostolique, l’Ancien Testament 
était le seul théme de prédication, ne fournissant pas seulement un cadre 
pour l’annonce du Christ, mais contenant déja toute la révélation chrétienne. 
En vertu du principe fondamental que Dieu était en Christ, tout ce que l’An- 
cien Testament dit de Dieu est appliqué au Christ qui se trouve donc parler 
4 travers les textes de l'Ancien Testament; et, comme le titre de xvpios 
donné au Christ n’était autre que celui donné au Dieu de |’Ancien Testament 
dans la Bible grecque, cette transposition put se faire sans aucune difficulté. 
L’Epitre aux Hébreux qui nous apporte un écho assez fidéle d’un genre de 
prédication de l’Eglise primitive nous montre tout ce qu’on pouvait tirer 
de l’Ancien Testament, autant pour l’exposé doctrinal que pour l’exhortation 
pratique. 


Le probléme commengca a se poser a partir de la canonisation du Nouveau 
Testament et fut rendu particuliérement aigu par les attaques des gnostiques 
contre l'emploi de l’Ancien Testament. Les motifs essentiels de l’opposition 
gnostique n’ont jamais cessé d’avoir des représentants; encore en 1921, un 
théologien de l’envergure de Harnack estimait que le maintien au xx® siécle 
de l’autorité canonique de l’Ancien Testament était le résultat d’une sclérose 
dogmatique et ecclésiastique *. Que de pareilles tendances aient pu se mani- 
fester est l’indice d’un malaise en face du probléme de |’Ancien Testament. 
Un premier aspect de ce malaise est da a des raisons d’ordre moral et senti- 
mental; c’est la vieille doctrine marcionite, atténuée et vidée de sa substance 
dogmatique, de ]’opposition entre le Dieu cruel, qui commande et bénit les 
guerres, approuve des mensonges et exige la vengeance, et le Dieu-Pére 
manifesté en Jésus-Christ. I] faut reconnaitre que la science critique et 
historique a en majeure partie résolu ces antinomies, en montrant qu'il y 


’ Etude présentée a la Société pastorale neuchateloise, le 1* novembre 1950. 
? HARNACK, Marcion, 1921, p. 247 ss. 
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_ avait a l’intérieur méme de |’Ancien Testament une progression d’un stade 
primitif voisin de l’'animisme vers une conception plus spirituelle, ce qui 
refoulait ipso facto a |’arriére-plan les éléments humains devenus caducs en 
vertu d’une plus haute révélation. Mais tout en opérant par ce tri une ceuvre 
de véritable libération qui s’est fait ressentir d’une maniére heureuse dans 
la prédication, l'étude scientifique de l’Ancien Testament a posé plus de 
problémes qu’elle n’en a résolu. En essayant de retrouver les divers morceg 
dont la réunion progressive a abouti au recueil que nous connaissons, sans 
tenir compte de la notion d’Ecriture sainte et de canon, la critique avait rendu 
de plus en plus problématiques l’unité et l’autorité des documents étudiés. 


I] nous semble cependant que, dans ce malaise de l’Ancien Testament, 
il faut moins incriminer la critique qu’une certaine carence dans |’enseigne- 
ment de l’Eglise. « Si l’Eglise n’a jamais témoigné d’incertitude quant au 
fait de l’unité de l’Ecriture, écrit P. Lestringant !, elle n’a pourtant jamais 
enseigné d’une maniére ferme et définitive ce qu’était cette unité. » L’Eglise — 
nous ne parlons ici que des Eglises de la Réforme — aurait trouvé dans les 
attitudes de Luther et de Calvin un enseignement relatif 4 l’Ancien Testa- 
ment qui, tout en permettant le travail de la critique, edt sauvegardé certains 
principes fondamentaux dont l’abandon rendait l’Ancien Testament prati- 
quement inutilisable. 

Chez Luther nous trouvons une attitude a l’égard de l’Ancien Testament 
qui concilie heureusement le sens historique et l’exigence christologique, 
ce qui est d’autant plus remarquable qu’en vertu de son attitude défavo- 
rable a l’égard de la Loi il edt pu étre porté a renouveler l’hérésie marcionite ?. 
Avec force il montre le Christ annoncé dans l’Ancien Testament qui se 
trouve partout ot la miséricorde divine s’empare d’un coeur humain. L’exégése 
de Luther est christocentrique plutét que christologique et atteste ca et la 
une maitrise incomparable. On peut citer comme un exemple du genre 
lexégése que fait Luther du Psaume 117, qui est le psaume le plus court de 
Ancien Testament : « Nations, louez toutes l’Eternel! Peuples, célébrez-le 
tous | Car sa bonté envers nous est grande, et la fidélité de |’ Eternel demeure 
a Perpétuité. Alléluia ! » Dans ce psaume, dit Luther, il y a une prophétie : 
l’annonce de |’Evangile, car si les paiens sont conviés a louer Dieu, il faut 
qu'il soit auparavant devenu leur Dieu; il y a une révélation : la révélation 
du royaume de Christ comme d’un royaume spirituel, car les paiens sont 
censés rester la ow ils se trouvent et non a venir en masse a Jérusalem; il y a 
un enseignement : c'est par la foi seule que nous pouvons subsister devant 
Dieu qui est au-dessus de nous par sa grace; et enfin une erhorfalion a l’action 
de graces, celle-ci remplacant les sacrifices de l’ancienne alliance. Selon 

, Luther, le Christ se trouve dans ce psaume de facon implicite, et c’est 
pourquoi il en constitue l’unité et l’inspiration. 


'P. Lestrmnoant, Essai sur l'unilé de la révélation biblique, Paris 1943, p. 8. 


? L’attitude de Luther a l’égard de l’Ancien Testament a été étudiée en dernier lieu 
d’une maniére trés compléte par H. BonNKAM™M : Luther und das Alte Testament, Tiibingen 
1948, 234 p. 
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Quant 4 Calvin, tout en affirmant l’unité de l'Ecriture, il a reconnu la 
ifférence entre les deux Testaments, mais ces différences, écrit-il, « je me fais 
fort de montrer qu’elles appartiennent toutes et se doivent référer a la maniére 
diverse que Dieu a tenue en dispensant sa doctrine, plut6t qu’a la substance », 
(Inst., 11, 11, 1); parmi ces différences de méthode, Calvin signale la précision 
plus grande du Nouveau Testament par rapport a |’Ancien Testament en ce 
qui concerne les choses invisibles, ainsi que l’opposition entre la Loi et l’Evan- 


ns gile. « La somme revient lA que le Vieil Testament a été pour étonner les 
du consciences, et que par le Nouveau joie et liesse leur est donnée; que le pre- 
és. mier a tenu les consciences étreintes et enserrées au joug de servitude, le 
nt, second les délivre et affranchit en liberté » (Jns?., II, 11, 9). Par son insistance 
1e- sur la notion d’alliance, Calvin disposait du principe-clef d’une bonne intelli- — 
au gence de l’Ancien Testament '. 

ais Mais l’éloignement progressif de la pensée des Réformateurs, le durcisse- 
sis ment du principe scripturaire en inspiration verbale, entrainérent une désaf- 
les fection a l’égard de l’'Ancien Testament, si bien que la premiére é¢bauche d’une 
‘a- étude critique de l’Ancien Testament vit le jour dans |’Eglise romaine avec 
ns Richard Simon et Jean Astruc. La pensée moderne formée par la double 
ti- action de Kant et de l’idéalisme trouvait plus d’idées dans la philosophie 


grecque que dans l’Ancien Testament; et Schleiermacher enseignait que ce 
qu'il y a de spécifique dans l’Ancien Testament, le monothéisme et l’immor- 


" talité — en quoi il se trompait, car le centre de gravité de l’ Ancien Testament 
- réside ailleurs — se trouvait tout autant et mieux dans la philosophie grecque. 


3 Et lorsque le travail historique eut montré la véritable nature de |’Ancien 


a Testament, l’Eglise, au lieu d’élaborer une doctrine de l’unité et de l’autorité 
a. de la Bible, préféra renoncer a toute prise de position. Pratiquement cela se 
la traduisit par une grande liberté 4 l’égard de l’Ancien Téstament. Aucune 
re obligation n’étant faite de précher de temps en temps sur des textes de 
de l’Ancien Testament, il était loisible de le laisser simplement de cété; et chez 
a ceux qui néanmoins avaient le courage de ne pas bannir l’Ancien Testament 
‘ de leur chaire, les attitudes les plus orthodoxes se rencontrent a cété d’un 
ss usage trés large. Plus généralement encore, on élimina l’Ancien Testament 
it du culte pour le confiner a l’école du dimanche. 

“1 Aujourd’hui, grace au renouveau biblique et a un retour a la pensée des 
. Réformateurs, il semble bien que nous ayons surmonté cette disgrace de 
- Ancien Testament. La prédication lui fait une place de plus en plus grande; 
va les sermons qu’un Walther Liithi a copsacrés 4 Amos, a Daniel, a Habacuc, 


a Néhémie et a Malachie concilient heureusement le respect historique, les 
t exigences de |’actualité et la nécessité primordiale de la prédication d’annon- 
| cer Jésus-Christ. La science elle-méme, tout en ne reniant aucun résultat 
du travail critique, vient au secours de la prédication. Il y a en effet de moins 
en moins d’opposition entre les recherches de Ja science vétérotestamentaire 
et les préoccupations de la prédication; l'une des taches les plus importantes 


Cf. F. WENDEL, Calvin, théologien de la Réforme, P.U.F., Paris 1950, p. 156 ss. 
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& I’heure actuelle consiste 4 dégager de |'Ancien Testament les thémes théo- 
-logiques fondamentaux. Nous n’en citerons que deux exemples parmi les 
recherches les plus récentes. Essayant d’analyser les traditions qui consti- 
tuent le Pentateuque, Martin Noth! montre que tous les récits se sont 
cristallisés autour de cing thémes principaux: la sortie d’Egypte, l’entrée 
dans un pays de culture, la promesse faite aux patriarches, la conduite dans 
le désert, la révélation au Sinai, qui ensemble constituérent le credo de la 


. religion d’Israél; la tradition historique doit donc étre examinée a la lumié¢re 


de la foi qui inspire cette tradition, non pas en vertu d’un a priori dogmatique, ~” 


__ Mais parce que c'est la seule méthode adéquate a son objet. Les recherches 


récentes sur l’espérance messianique tendent 4 montrer que les divers 
courants eschatologiques qu’on s’accordait a reconnaitre dans l’Ancien 
Testament et qu’on opposait volontiers les uns aux autres ne sont en réalité 
que plusieurs aspects d’un méme type fondamental ?. 

Les conséquences qu’on en peut tirer pour montrer que Jésus est l’'accom- 
plissement de fout Ancien Testament sont loin d’étre négligeables. Si c’est 
la science qui fournit 4 la prédication ses thémes, celle-ci sera préservée de 
glisser vers la fantaisie et larbitraire. Nous allons essayer de mettre en 
lumiére quelques principes directeurs d’une bonne compréhension de 
l’Ancien Testament, qui sont la condition de son utilisation dans la prédi- 
cation. 


Tout d’abord, l’Ancien Testament ne pourra étre utilisé par la prédi- 
cation chrétienne que dans la perspective de l’unité des deux Testaments. 
Pour définir cette unité, nous reprendrons les théses énoncées dans un 
travail de la commission biblique chargée de la préparation des travaux 
d’Amsterdam et qui comprenait des membres de dénominations ecclésias- 
tiques trés différentes *. 


a) Le méme Dieu est le sujet de l'histoire de l’ Ancien et du Nouveau Testa- 
ment. Ce qui dans l’Ancien Testament est primordial, c’est l’élection de Dieu, 
c’est-a-dire son amour. Tout ce qu’on a coutume d’opposer au Nouveau 
Testament : cruauté, nationalisme, légalisme, est secondaire par rapport a 
ce fondement premier. 


b) Le méme Dieu offre dans les deux Testaments le méme salut. Ce salut 
revét des aspects variés, collectif dans l’Ancien Testament, individuel dans 
le Nouveau Testament, terrestre dans |’Ancien Testament, céleste et escha- 
tologique dans le Nouveau Testament, mais toujours il consiste dans une 
communion avec Dieu et cette communion avec Dieu s’obtient par le pardon 
des péchés. Le salut est donc toujours un don et une rédemption. 


1M. Notun, Ueberlieferungsgeschichlliche Studien, 1943; Ueberlieferungsgeschichte des 
Pentateuchs, Stuttgart 1948. ; 

*Cf. surtout A. BENTzEN, Messias, Moses redivivus, Menschensohn, Bale 1948. 
_H. H. Row ey, « The suffering servant and the davidic Messiah », dans Oudlestamentische 
Studien, Leiden 1950. 

* Joun Marsn, «Some considerations on the unity of the Old and New Testaments », 
World Council of Churches, Study Department, 1947, texte ronéotypé. 
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c) Dans les deux Testaments le méme Dieu offre le méme salut par le méme 
Sauveur. Voila qui est sans doute plus paradoxal. I] n’en demeure pas moins 
que si Dieu ne nous atteint qu’en Jésus-Christ, Christ doit se trouver présent 
dans lAncien Testament. 


a) Dans les deur Testaments le méme Dieu offre le méme salut par le méme 
Sauveur au moyen des mémes actions. L’ceuvre de Jésus-Christ se résume par 
la croix et la résurrection, c’est-a-dire par les termes de mort et de vie. Or 
l’Ancien Testament tout au long place lhomme devant la vie et la mort; 
« Vois, je mets aujourd’hui devant toi la vie et le bien, la mort et le mal » 
(Dt. 30. 15); mais l’histoire d’Israé] nous montre aussi que la vie passe par 
la mort et que le salut ne vient qu’a travers le jugement, depuis l’Exode 
jusqu’au “serviteur d’Esaie 53. 


Le deuxiétme principe est celui de l’unité de l’ Ancien Testament lui-méme. 
Parmi les réalités pouvant servir de dénominateur commun a l'ensemble de 
l’Ancien Testament, la notion d’alliance est certainement la plus apte a 
remplir cet office. Deux ouvrages de théologie de l’Ancien Testament, ceux 
de Eichrodt et de Procksch ont groupé la matiére autour de cette notion, 
et Balscheit n’aurait pas pu trouver de meilleur titre pour son introduction 
que celui d’Alliance de grace (der Gottesbund). Cette notion, empruntée a 
la dialectique de l’Ancien Testament lui-méme, est en effet la caractéristique 
d’une religion qui, plus que toute autre, mérite d’étre appelée historique, 
puisque la révélation s’y fait a travers l’histoire. Tous les livres de l’Ancien 
‘Testament présupposent la notion d’alliance, méme lorsqu’ils n’en parlent 
pas explicitement. Dans les écrits d’ou la notion d’alliance est absente, comme 
Job et I Ecclésiaste, nous voyons la religion entrer dans une crise a peu 
pres insurmontable. Un autre effet, et non des moins heureux, de la notion 
da’alliance a été d’atténuer les oppositions a l’intérieur méme de |!’Ancien 
Testament, que la critique historique déclarait volontiers irréductibles 
L’une de ces oppositions fortement soulignée par ]’école dite de Wellhausen, 
est celle entre prophétisme et sacerdotalisme, le premier étant synonyme de 
spiritualisme, le second de ritualisme, l'un aboutissant 4 l’universalisme 
du Deutéro-Esaie, l'autre au particularisme d’Esdras-Néhémie. L’idée 
da’alliance nous montre ce que ces oppositions radicales ont d’artificiel, car 
ume alliance par laquelle un supérieur se lie 4 un inférieur implique toujours 
certainmes restrictions et entraine nécessairement des exclusives. Or, l’alliance 
étant ume restriction que Dieu s’impose a lui-méme, se traduit sur le plan 
humain également par des restrictions. Que les moyens humains d’appliquer 


cette restriction n’‘aient pas toujours été conformes 4 l’intention de Dieu, 


cela est évident; mais ce n’est nullement forcer les textes que d’affirmer 
quill m’y a pas contradiction, mais plutét filiation entre la prophétie d’un 
Deutéro-Esaie et la réforme d’un Esdras. Dans l'un et l'autre cas il s’agit 
de restaurer |’alliance, mais le premier l’envisage avec les regards du pro- 
phete dont horizon dépasse sa propre époque, le second comme un homme 
aux prises avec les dures réalités concrétes. 


x 
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Si nous nous décidons une bonne fois 4 envisager toute I’histoire de 
Ancien Testament du point de vue de Dieu, qui est celui de |’éducation 
progressive du peuple vers l’instauration de sa royauté, alors les différences 
ne seront jamais irréductibles, car l’unité de l’Ancien Testament est celle 
de l’action de Dieu, et non pas celle des réponses fort variées que les hommes 
font a cette action. En lisant l’Ancien Testament sous cet angle-la, on évitera 
de le mutiler, on se gardera d’en faire un recueil de textes choisis pour |’édi- 


fication ou une galerie de modéles. L’action de Dieu se déroule 4 travers 


tout l'Ancien Testament. I] en est de l’Ancien Testament comme du corps 
humain; il y a des organes de valeur trés différente, mais tous sont indis- 
pensables pour la bonne marche de l'ensemble; et de méme que toutes les 
parties du corps sont adaptées 4 une fin unique, l’Ancien Testament est 
orienté, dans chacune de ses parties, vers un but qui le dépasse, et l’on 
chercherait en vain dans les religions de |’Orient une espérance comparable 
a celle qui anime tout j’Ancien Testament. 

Considérer l’Ancien Testament a partir de ce but sans que cette considé- 
ration déforme en rien le témoignage propre de l’Ancien Testament, telle 
est la tache commune que s’assignent et la théologie de |’Ancien Testament 
et la prédication chrétienne. Si Christ n’est pas l’aboutissement de |’Ancien 
Testament, on ne saurait faire de théologie de l’Ancien Testament, ct a 
fortiori on ne saurait que faire de l’Ancien Testament dans la prédication 
de l’Eglise. La prédication de l’Ancien Testament devra donc étre christo- 
centrique. Mais ou et comment le Christ se trouve-t-il dans l’Ancien Testa- 
ment ? Nous-touchons ici au probléme central de l’interprétation chrétienne 
de l’Ancien Testament qui a recu au cours des siécles et recoit encore aujour- 
d’hui des solutions fort diverses : 


a) Jésus-Christ se trouve dans les prophéties dites messianiques. Une 
pareille exégése christologique au sens étroit a été pratiquée par ceux qui 
se rattachaient plus ou moins inconsciemment aux méthodes théopneustiques. 
Les passages sont sortis de leur contexte et appliqués en quelque sorte 
mathématiquement a Jésus-Christ. Le prophéte aurait eu en vue le ministére 
de Jésus tel qu'il nous est présenté dans le Nouveau Testament. Sans mini- 
miser la portée des prophéties messianiques — encore qu'il faille se garder 
de confondre prophétie et prédiction — nous devons reconnaitre ce qu'il y 
a d’étroit et de conventionnel dans une pareille méthode, car dés qu’on 
abandonne la perspective historique, c’est la porte ouverte a la fantaisie 
et a l’erreur 


b) Jésus-Christ se trouve préfiguré non seulement dans les textes mes- 
sianiques, mais également par des personnages de ]’Ancien Testament dont 
certains apparaissent parfois comme de veéritables hypostases. L’ange de 


‘Le schéma prophétie - accomplissement n’exprime que partiellement la relation 
entre l’Ancien et le Nouveau Testament, car d’une part nous le trouvons déja appliqué 
a l’intérieur méme de l’Ancien Testament, et le Nouveau Testament d’autre part est tout 
autant prophétie qu’accomplissement. La formule de saint Augustin : Novum Testamentum 
in Vetere latel, Vetus Testamentum in Novo patet a \’avantage d’étre plus nuancée. 
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Jahvé, en qui Dieu peut occasionnellement révéler la totalité de son étre et 
de son message, est sans doute une étape importante sur la voie de ]’incar- 
nation; et entre la figure de l’ange de Jahvé aux origines mémes de la religion 
d’Israél et celle du fils de ‘homme dans sa phase finale se situe la longue 
série des rois et des prophétes qui peuvent étre considérés comme des types 
du Christ !. Cela ne porte nullement atteinte 4 leur réalité historique; les 
personnages de l’Ancien Testament ne sont pas des apparitions avant la 
lettre de Jésus-Christ qui aurait en quelque sorte mis un masque, mais 
des individus participant a la situation concréte de leur époque. 


c) On peut encore aller plus loin et trouver le Christ également dans 
certaines institutions ou événements : l’agneau pascal et le bouc expiatoire 
ont été largement utilisés dans ce sens par toute la tradition chrétienne. 


d) Nous pemsons qu’il est légitime de faire une place aussi large que 
possible-a l’élémment christologique, car si le Christ est l’aboutissement de 
toute histoire de Il’Ancien Testament, il est normal que nous le trouvions 
préfiguré, annoncé et présent dans toute cette histoire, 4 condition bien 
entendu de comprendre par histoire non pas l’addition de tous les événe- 
ments qui se succédent dans le temps, mais la ligne continue du développe- 
ment qui passe, selon une remarque fort juste de A. G. Hebert, par les trois 
stades de l’arché, du logos et.du felos *. Si ! Ancien Testament forme avec le 
Nouveau Testament une ligne unique, nous pouvons la descendre ou la 
remonter, comme on peut descendre ou remonter le cours d’un fleuve sans 
sortir de son lit. Si elle se maintient dans la ligne de l’histoire qui est l'histoire 
du salut, la typologie nous parait non seulement légitime, mais susceptible 
d’éclairer les textes en les placant dans la perspective du sens total. 


Voici quelques principes d’une exégése typologique qui doivent servir 
a la fois de fil conducteur et de garde-fou *. 


a) Nous ne comnaissons et ne jugeons trop souvent cette méthode que 
d’aprés les excés qu’elle a atteints chez un Pseudo-Barnabé et un Origéne 
chez les anciens, et reprises de nos jours par un Paul Claudel. Dans un livre 
consacré aux femmes de l’Ancien Testament, Heinrich Zschokke donne 
quelques spécimens de cette exégése oli la fantaisie rivalise avec le manque 
de godt et de bon sens: Débora = la Synagogue incite Barac = Israél a 


-combattre Sisera — ‘Satan et met en déroute ses armées. Jaél = I'Eglise le 


rejoint, lenivre avec du lait = priére et le tue avec un piquet de tente = 


‘Cf. O. PrhocKkscn, « Christus im Alten Testament », Neue kirchliche Zeilschrijt, 1933, 
p. 57 ss. 

2A.G. HEBERT, The Authority of the Old Testament, Londres 1947, p. 52 ss. 

3 La question de l’exégése typologique a été souvent débattue ces derniers temps, en 
particulier par des théologiens catholiques. Nous renvoyons simplement 4 l'étude d’en- 
semble du P. J. DANtTELOu, Sacramentum futuri, Beauchesne, Paris 1950. Sur la typologie 
de l’Ancien Testament chez saint Paul, cf. l'intéressant article de S. AMsLER dans la 
Revue de théologie et de philosophie, Lausanne 1949, p. 113 ss. 


de 
on 
es 
lle 
es 
Ta 
di- 
rs 
DS 
es 
st 
le 
e- 
le | 
t 
n 
a 
n 
e 
e | 


158 EDMOND JACOB 


la croix! Et voici quelques lignes de l’abbé Tardif de Moidrey dans son 
commentaire du livre de Ruth présenté par Paul Claudel (p. 137) : « Au sens 
moral, Elimélek (c’est-A-dire mon Dieu et mon Roi), pérégrinant en Moab, 
représente, selon notre interprétation, le prédicateur de |l’Evangile, sortant 
de Bethléhem, c’est-a-dire de la Maison du Pain, ou de |’Eglise, pressé de la 
faim, c’est-a-dire de l'amour des 4mes. I] peut véritablement dire, ce porteur 
du Verbe divin, que son Dieu est son Roi, puisqu’il a brisé avec le prince de 
ce monde; il n’a d’autre épouse, et sa postérité n’a d’autre mére, que la loi 
de Dieu, et cette épouse, il l’aime, la nourrit, elle et les fruits de sa fécondité... 
C’est donc a juste titre que cette loi de Dieu, qu’il a aimée plus ardemment 
qu’une épouse, qu’il a aimée plus que sa vie, |’ homme de |’Evangile l’appelle, 
du nom de la femme d’Elimélek, Noémi (ma Consolation)...», etc. 

Au lieu de s’attacher a ces excentricités, il vaut mieux considérer la typo- 
logie telle que l’ont pratiquée les auteurs du Nouveau Testament, en parti- 
culier l'apétre Paul et l’auteur de l’Epitre aux Hébreux. Ces auteurs admet- 
tent que certaines réalités de l’ancienne alliance sont dans le plan de Dieu 
une préfiguration de celles de la nouvelle. Ce qui est dans le plan de Dieu 
peut se traduire sur le plan de la connaissance humaine par |]’étude de la 
relation entre les deux événements correspondants. Il y a correspondance 
entre le type et l’antitype, lorsqu’on peut établir entre les deux une relation 
de parenté, c’est-a-dire une continuité historique. A cet égard, l’exégése de 
l’apotre Paul, dont on souligne souvent la fantaisie et l’arbitraire, mérite 
une réhabilitation; sans doute ne se géne-t-il pas de recourir a l’allégorie, 
suivant en cela les procédés de ses maitres en exégése, les rabbins; nous nous 
garderons de le suivre dans l’usage qu’il fait du Sinai et de Jérusalem (Gal. 4) 
et dans son application du précepte du Deutéronome: « Tu n’emmuselleras 
pas le boeuf qui foule le grain » (Dt. 25. 4) aux anciens de |’Eglise dignes de 
recevoir un salaire. (1 Tim. 5. 18) Il s’agit la d’un usage illustratif de l’Ancien 
Testament qui ne recouvre pas un processus de pensée. Mais d’autres citations 
de l’Ancien Testament qu’on considére comme des tours de force exégétiques 
répondent a une intention plus profonde. Lorsque, par exemple, dans Romains 
10. 4-11, il remplace les termes de « commandement » et de « parole » de sa 
citation deutéronomique par la personnalité méme de Jésus-Christ, il le fait 
en vertu de la foi de l’Eglise primitive aux yeux de qui le Christ se confond 
avec ia loi dont il est le supréme accomplissement, car il ya a, selon Paul, 
une continuité historique entre la loi et le Christ. 


b) La justification d’une exégése typologique ne se trouve pas seulement 
dans le Nouveau Testament, elle est fournie par!’ Ancien Festament lui-méme. 
Il y a certains themes qui, a ]’intérieur méme de rAngen Testament, sont 
traités comme des types. L’Exode est dans |’Ancien Testament a la fois un 
theme historique et prophétique; il est a la fois mémorial et prophétie. 
Le premier exode sera suivi d’un deuxiéme. Osée présente le temps a venir 
comme un nouvel exode: « C’est pourquoi je l’attirerai et la conduirai au 
désert et je lui parlerai au coeur. Et elle répondra lA comme au jour de sa 


1 Cité d’aprés A. G. HEBERT, op. cil., p. 263. 
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jeunesse et comme au temps ou elle monta du pays d’Egypte » (Os. 2. 14-15). 
Esaie décrit la félicité future avec des traits empruntés a l’Exode: « I] 
Jévera la main contre le fleuve et il y aura une route pour le reste du peuple, 
comme il y en eut une pour Israé] au jour ou le peuple sortit d’Egypte » 
(Es. 11. 15). La précision est encore plus grande dans le livre du Second 
Esaie. Le Nouvel Exode présentera les mémes caractéres que 1l’Ancien; 
Jahvé précédera le peuple le jour et le suivra la nuit, il fera jaillir pour lui 
l’eau du rocher. Mais ce ne sera pas une simple répétition; le Nouvel Exode 
sera bien plus merveilleux que le premier; du temps de Moise, les Israélites 
avaient quitté l’Egypte 4 la hate et en fuyant (Ex. 12. 39); le Nouvel Exode 
sera une marche triomphale (Es. 52. 12) et Jérémie dira 4 son tour: « Des 
jours viennent ou on ne dira plus : Jahvé est vivant qui a fait monter du pays 
d’Egypte les enfants d’Israél, mais : Jahvé est vivant quia fait monter la 
semence d’Israél de tous les pays ow je les avais chassés » (Jér. 23. 7) et 
annonce I’alliance nouvelle intérieure qui rendra caduque I’alliance mosaique 
(Jér. 31. 33). D’autres themes, tels que le Déluge ou le Temple, ont également 
été entendus dans un sens typologique a lintérieur de l’Ancien Testament, 
recouvrant l’un la notion de la destruction totale, l'autre celle du salut 
parfait, ils ont tous 4 lintérieur méme de l’Ancien Testament une signifi- 
cation qui dépassait souvent l’époque du rédacteur. 

c) En faisant de la typologie, il faut prendre soin de respecter scrupu- 
leusement la réalité historique du type. La figure n’est pas quelque chose 
d’irréel et typologie ne saurait étre synonyme de symbolisme, bien que le 
glissement vers l’allégorie soit la perpétuelle tentation de toute typologie. 
L’Ancien Testament fonde sa foi sur des événements dont jamais l’usage 
typologique qu’il en fait n’entend diminuer la réalité. L’Epitre aux Hébreux, 
en faisant de Melchisédec un type du Christ, n’affirme nullement qu'il n’a 
jamais existé. On peut méme dire que l'utilisation typologique d’un per- 
sonnage ou d’un événement est conditionné par sa réalité historique. 

d) Il importe que chaque texte soit placé dans la perspective générale de 
Vhistoire du salut qui s’étend a travers tout l’Ancien et le Nouveau Testa- 
ment. Dans une histoire, tous les événements n’ont pas une importance 
égale; ne sont susceptibles d’un usage théologique que ceux doués d’une 
portée qui dépasse le fait divers, portée qui est d’ailleurs la marque caracté- 
ristique du fait historique. Dans |’épisode des mains de Moise étendues pen- 
dant la bataille contre Amalek (Ex. 17), ot Barnabé et Justin ont vu une des 
plus nettes préfigurations de la puissance victorieuse de la croix de Jésus- 
Christ, il n’y a, selon nous, malgré les ressemblances extérieures, aucune 
portée théologique, si ce n'est une représentation trés primitive de la puis- 
sance de la priére. Mais, lorsque l’apétre Paul et les auteurs des Epitres aux 
Hébreux et de Pierre comparent l’Eglise au peuple d’Israél dans le désert, 
il y a affirmation de la continuation d’une méme histoire; si l’image du 
fleuve employée tout a l’heure est exacte, nous pouvons dire qu’en tant que 
membres de ]’Eglise nous avons été présents au moment de l’Exode. Une 
pareille perspective donne souvent aux réalités de l’enciénne alliance aussi 
bien que de la nouvelle une portée que la considération du seul texte serait 
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incapable de faire découvrir. Lorsque le baptéme est assimilé 4 la traversée 
de la mer Rouge et du Jourdain, cela peut éclaircir le caractére réaliste du 
baptéme concu comme une mort et ume résurrection; et, inversement, cette 
typologie faite autour d’un théme peut étre une preuve de l’importance 
historique de l’événement. 


e) L’analogie entre le type et l’antitype ne réside pas dans certaines 
similitudes extérieures; gardons-nous de retomber dans le travers de |’Epitre 
de Barnabé qui voit dans toutes les mentions de bois une allusion 4 la croix 
et qui ne peut pas entendre parler d’eau sans penser au baptéme. L’analogie 
ne réside pas davantage dans la correspondance des noms propres, si intéres- 
sante soit-elle, comme par exemple celle de Josué - Jésus, mais dans celle 
de certaines situations. Dans le récit du sacrifice d’Isaac, que Paul emploie 
déja typologiquement dans Romains 8.°32 et que la tradition patristique a 
largement exploité }, l’analogie ne réside ni dans le nombre des personnages 
— il y en aurait manifestement un ou deux de trop — ni dans la présence 
de quelques objets, mais dans une situation en bien des points semblables : 
Isaac est le tenant des promesses; la promesse est liée 4 sa personne; c’est 
donc le peuple tout entier qui est contenu en Isaac, en vertu du principe de 
la personnalité collective, si important en Israél. C’est le peuple qui est amené 
au sacrifice et qui est racheté. L’idée centrale de ce texte est donc celle de 
peuple aimé et racheté; ainsi entendu, il est plus riche que lorsqu’on n’y voit 
qu'une prophetie du sacrifice du Christ. I] faut, en expliquant un texte de 
l’Ancien Testament, se laisser influencer le moins possible par l’accomplisse- 
ment dans le Nouveau Testament, afin de ne jamais céder a la tentation de 
l’évacuation de son sens littéral; mais ce serait d’autre part le mutiler que de 
le sortir de sa perspective totale. 


f) De ce qui précéde, nous pouvons déduire entre le type et l’antitype 
une triple relation; tout d’abord, une relation de similitude : une méme idée, 
une méme réalité sont sous-jacentes aux deux; en second lieu, une relation 
d’opposition: Vantitype (a&vri) est toujours aussi le contraire du_ type; 
l’exemple le plus clair de cette relation d’opposition est constitué par la 
typologie adamique: Christ n’est le second Adam que parce qu'il agit a 
l’‘opposé du premier Adam. Ce sera enfin une relation de progrés. Entre le 
type et l’antitype, il y a le progrés de l’obscur vers le clair, de l’imparfait au 
parfait 7. Le Nouveau Testament est relié 4 l’Ancien Testament. L’Evangile 
de Matthieu y insiste, avec raison d’ailleurs, par le va = afin que, ce qui 
implique que la premiére réalité n’est pas supprimée par la nouvelle, comme 
l’ombre qui s’évanouit devant la clarté du jour naissant, mais qu'elle est 
plut6t absorbée et transfigurée. 


1 J. DanréLou, Sacramentum fuluri, p. 96, et D. Lercn, /saaks Opferung christlich 
gedeutet, Tibingen 1950. 


2 Certains auteurs considérent la répétition comme le principe de la typologie et voient 
dans son application a l’Ancien Testament une contradiction avec la notion biblique du 
temps linéaire. Il faut cependant remarquer que jamais dans |’Ancien Testament la typo- 
logie n’est congue d’une mani¢re purement cyclique (cf. R. BuLTMANN, « Ursprung und 
Sinn der Typologie als hermeneutischer Methode », in Theol. Literaturzeitung, 1950, p. 205). 
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La conclusion nous sera fournie par deux citations, empruntées 4 deux 
exégétes, l'un protestant, l'autre catholique, le premier spécialiste du 
Nouveau Testament, le second de l’Ancien Testament. Dans. son ouvrage 
Christ et le temps (p. 96), Oscar Cullmann écrit : « Dans l’Ancien Testament, 
l'histoire tout entiére du salut fend vers l’incarnation... C’est la, droitement 
compris, le témoignage rendu au Christ par l’Ancien Testament, et non la 
conception d’une « contemporanéité » de l’Ancien et du Nouveau Testament. 
L’Ancien Testament présente une partie de l'histoire du salut, différente de 
celle qu’offre le Nouveau. Il est lui-méme tout d’abord épdérmrag€. Mais son 
sens par rapport a l'histoire du salut n’est reconnu que si cette période 
tout entiére est mise en relation avec l’tg@dtrag€ de l’événement central, et 
cette relation ne peut étre congue que comme un rapport strictement tempo- 
rel entre la préparalion et l'accomplissement. 

Trouver dans l’Ancien Testament le témoignage rendu au Christ, ce n'est 
pas y trouver l’incarnation de Jésus, mais c’est, éclairés par notre connais- 
sance du Christ incarné et crucifié, apprendre a voir dans les événements 
passés de l'histoire du salut, la préparation de l'incarnation et de la croix. » 

Et dans une étude trés fouillée sur « Les harmonies des deux Testaments », 
le P. Coppens écrit (Nouvelle Revue théologique, 1948, p. 808): «Il faut 
en quelque sorte savoir se servir de jumelles et savoir regarder, a tour de 
role, par les deux bouts. Alors que les lentilles de l’Ancien Testament pro- 
jettent les visions sur un plan éloigné qui transcende presque I’histoire jusqu’a 
devenir de l’eschatologie pure, celles du Nouveau Testament grossissent et 
rapprochent les textes et les événements jusqu’a nous. Les deux perspectives 
doivent se compléter pour nous offrir une image tout 4 fait au point. Si 
Israél est devenu presbyte a force de contempler l'avenir, des regards trop 
exclusivement arrétés aux Ecritures nouvelles pourraient rendre nos yeux 
myopes’ jusqu’a nous arracher la vision, combien grandiose pourtant, des 
siécles et des prophéties qui ont annoncé, préparé, amorcé providentielle- 


_ment la venue de Jésus. » 


Apres ces considérations plut6ét méthodologiques, mais qui nous parais- 
sent importantes pour la recherche d’un principe herméneutique adéquat a 
la Parole de Dieu, il nous reste 4 dégager quelques aspects de la substance 
de Ancien Testament, qui viendront confirmer nos affirmations sur l’unité 
substantielle des deux Testaments, et qui pourront étre utilisés par l'exégése 
et par la prédication. 


Un premier aspect qui se dégage 4 la fois d'une étude d’ensemble et d’un 
texte isolé de l’Ancien Testament est l’affirmation de la présence de Dieu. 
Le Dieu de l’Ancien Testament est le Dieu vivant et la présence est la marque 
la plus caractéristique de sa vitalité. Tout l’Ancien Testament s’efforce, 
par des moyens parfois divers, de donner a cette présence de Dieu la forme 
la plus concréte et la plus efficace. Les anthropomorphismes, dont le réalisme 
primitif a souvent choqué le moralisme ou le spiritualisme des modernes, ne 
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sont qu’une de ces expressions de la foi au Dieu vivant *. Le lien du Dieu 
d’Israél avec un peuple particulier ou avec le Temple, qui parait étre une 
entorse 4 sa dignité et 4 sa transcendance, n'est qu'une réponse au souci 
parfaitement légitime d’assurer la présence de Dieu. Que le lien de Dieu avec 
le peuple ait dégénéré en nationalisme et le lien avec le Temple en ritualisme, 
est di A la réponse humaine toujours imparfaite a l’initiative divine. C’est 
dans ce souci permanent d’assurer et de renouveler cette présence divine, 
dont nous trouvons des échos dans la théologie de l’arche, du nom, de la 
gloire, de la parole, qu'il y a un témoignage christocentrique de l’Ancien 
Testament, car on ne saurait parler de la présence-de Dieu sans affirmer 
que Jésus-Christ en est la réalisation parfaite. I] est la parole vivante que les 
prophétes avaient annoncée, il est la gloire habitant au milieu des hommes, 
il incarne la sainteté du Temple, autour duquel gravitait en Israél toute 
Vespérance de la présence divine. 


Le deuxiéme aspect fondamental de l’Ancien Testament concerne le 
don de Dieu. A chacune de ses pages, l’Ancien Testament parle d’un Dieu 
qui donne et qui sauve. Et si nous essayons de voir d’un peu plus prés en quoi 
consiste le salut de Dieu, il nous apparaitra toujours comme une rédemption. 
Or la rédemption comporte deux aspects, un aspect négatif: le chatiment 
entrainé par la faute, et un aspect positif : la levée du chatiment. On objectera 
peut-¢tre que c’est la une projection artificielle dans l’Ancien Testament de 
la croix et de la résurrection du Christ; mais comment ne pas voir dans 
cette succession continue de jugements et de délivrances a travers l’histoire 
d’Israéi et non moins réelle dans le message 4 deux faces des prophétes et 
dans les expériences des psalmistes, la marque de la méme intervention divine, 
agissant selon un méme processus qui aboutit finalement a la croix ? L’Exode, 
l’événement qui forme la base du credo israélite, est présenté comme une 
rédemption, une lutrésis (cf. Ex. 6. 6; 15. 13; Dt. 7. 8; 9. 26; 15. 15). Une 
rédemption se fait toujours a travers la souffrance, depuis la forme primitive 
du sang répandu jusqu’aux souffrances morales des prophétes. Moise, les 
prophétes et tous les élus de Dieu ont da souffrir pour la cause du bien. Leurs 
souffrances ont culminé dans celles du Christ avec lesquelles elles ne formaient 
qu’un tout, selon la vue trés profonde de |’Epitre aux Hébreux (11. 26) 
affirmant que « Moise a choisi l’opprobre du Christ ». Dans les chants du 
serviteur de Jahvé, le savant danois Aage Bentzen voit a la fois une espérance 
eschatologique et une expression de l’attitude actuelle des serviteurs fidéles, 
en particulier des prophétes, et parle a leur propos d’« imitation du Christ 
en Israél » ?. Dans le méme ordre d’idées, nous pouvons affirmer que la grande 
crise représentée par la destruction, l’exil et la restauration est un acte de 
la méme histoire du salut qui s’étend 4 travers tout l’Ancien Testament et 
le Nouveau Testament, et dont Jésus-Christ est l’accomplissement. 


Cf. sur cette question l'étude de F. Dieu 4 l’image de l'homme, Neuchatel 
et Paris 1949. 


2A. BENTZEN, Introduction to the Old Testament, 1948, II, p. 113. 
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Le troisieme aspect essentiel est l'exigence de Dieu. C’est sans doute un des 
résultats les plus appréciables du travail de l’école critique du x1x® siécle 
d’avoir montré que la Loi, du moins sous son aspect légaliste et normatif de 
la foi et de la vie, se situe a la fin de l’évolution religieuse d’Israél; peut-étre 
n’a-t-elle pas assez montré la conséquence de ce résultat: c’est qu’au centre 
de Ancien Testament se trouvait l’affirmation de l’élection gratuite de 
Dieu. La Ioi, cependant, n’apparait pas comme un accident, mais comme 
un élément neécessaire dans le plan méme de Dieu, car si la grace doit devenir 
pour Vhomme une réalité concréte, elle ne le peut que par le moyen de la loi. 
Le Dieu exigeant se trouve partout dans l’Ancien Testament, pas seulement 
dans les parties spécifiquement légalistes, car son exigence est intimement 
liée A sa Ssainteteé qui est le propre de la nature de Dieu et d’ot: découlent a la 
fois sa spiritualité et son amour. Dieu n'est Esprit et Amour que parce qu’il 
est d’abord et qu'il reste toujours le Dieu saint. Ainsi envisagées, certaines des 
exigences divines contraires 4 notre sens moral perdront leur caractére cho- 
quant; mous jy verrons moins la marque d’une religion cruelle et étroite que 
l’expression — maladroite et iy uo partielle, mais la seule possible a 
l’époque — de prendre au sérieux les exigences d’un Dieu saint. La ot l'on 
est un peu trop facilement tenté de parler de la cruauté et de la haine de 
Dieu (cf. les psaumes de vengeance), il faudrait plutét parler de son manque 
d’indifféremnce; car c’est une des supériorités de la religion d’Israél sur celles 
de ses voisins de s’étre élevée 4 la foi en un Dieu a qui rien ne saurait étre 
indifféremt, et cela c’est bien autre chose que de la haine. 


Il serait facile de montrer 4 propos d’une péricope précise comment se 
trouvent réunis, a des degrés divers pour chacun, les trois themes de la pré- 
sence, du salut et de l’exigence de Dieu. Dans le récit de la vocation d’Esaie 
(Es. 6), mous voyons apparaitre le Dieu présent lié au Temple, le Dieu sauveur 
qui pardonne lI iniquité et le Dieu saint et exigeant qui demande a ceux qu’il 
sauve la foi, Fobéissance et le témoignage. Sans doute ne faut-il pas trouver 
dans ces trois points un schéme commode pour |’explication de tous les textes 
de lL Ancien Testament; il y a d’autres moyens pour le texte de venir 4 nous, 
mais du moins peut-on affirmer que toute explication de l’Ancien Testament 
qui ne nous mettrait pas en présence de Dieu dans son étre et dans sa totalité 
passerait a cété de son but; et, comme Dieu ne nous apparait dans son étre 
qu’en Christ, la prédication chrétienne de l’Ancien Testament devra d’emblée 
placer les auditeurs en face du Christ, qui, parce qu'il est la clef, se trouve 
nécessairemment au début des Ecritures, et non pas se contenter d’y aboutir 
comme & une sorte de conclusion aprés un détour dans les méandres de 
Vhistoire ou del apologétique. 

Le premier et unique devoir de la prédication chrétienne est celui de la 
fidélité A la Parole; mais méme cette fidélité risque de perdre sa saveur si 
elle n’est pas accompagnée par le souci de l’actualité du message. C’est la 
que l’Ancien Testament a un réle important 4 jouer. Le recours a |’Ancien 
Testament maintiendra a la prédication la vision du concret. En préchant 
Y’Ancien “Testament, |’Eglise réapprendra a se considérer comme le nouvel 
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Israél qui doit avoir une attitude loyale et positive 4 l’égard des problémes 
de la vie terrestre; et, sans vouloir donner dans un nouveau légalisme, elle 
apprendra 4a dire la parole de Dieu sur les questions sociales et internationales, 
car, ainsi qu’on l|’a écrit fort justement ', «le Nouveau Testament nous 
donne le fondement de l’attitude du chrétien vis-a-vis du monde, mais 
c’est l’Ancien Testament qui nous fournit en quelque sorte la matiére de 
ces relations dans le déroulement concret de l’histoire. » La méthode a suivre 
sera de commencer toujours par le message néotestamentaire du Christ et 
au sujet de Christ, d’étudier ensuite dans cette perspective totale |’Ancien 
Testament, et de revenir au Nouveau Testament, s’assurant de la mise en 
valeur de la totalité du message biblique. 

Si la Bible doit trouver l’accés vers le monde moderne, si son message doit 
s’incarner dans la réalité concréte, il faut faire entendre la voix de Moise 
et ces prophétes, car le chemin de l’incarnation passe nécessairement par 
l’Ancien Testament. 

EDMOND JACOB 


'S. pE Drétaicn, Le renouveau diblique, 1945, p. 63. 
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L’IMAGE CHRETIENNE DE LA FEMME! 


« Mon pére, je suis femme et je sais ma faiblessé. » — Cet aveu de la noble 
et tendre Pauline, la femme d’aujourd’hui n’est pas disposée a le faire. 
Maintenant la femme sait sa force. Elle a pris sa place au bureau, 4 I’usine, 
a luniversité, dans les affaires et dans l’armée. Elle est indépendante écono- 
miquement. Les pays civilisés lui ont accordé les droits politiques. Aussi 
éléve-t-elle des objections quand l’apdétre l’appelle un vase plus fragile encore 
que ce vase d’argile qu’est le croyant. Elle regrette d’étre « le deuxiéme sexe ». 
Elle s’irrite de trouver toujours l’homme lent 4 comprendre ses appels a l’éga- 
lité. Elle accuse l’Eglise de préter main forte, une fois de plus, aux manceuvres 
de la réaction et de retarder son affranchissement définitif. 

Que les réclamations des femmes soient fondées ou non, un fait est certain. 
L’homme et la femme sont deux étres différents et complémentaires, ordon- 
nés a l'autre par leurs différences mémes. Ils ne forment' pas deux huma- 
nités séparées. Ils sont, 4 eux deux, l’étre humain complet. Rien n’est plus 
lugubre qu’un choeur d’hommes; les femmes s’ennuient 4 demeurer trop 
longtemps dans une société exclusivement féminine. L’homme et la femme 
sont faits pour vivre ensemble. Ils sont destinés a se rencontrer dans l'amour 
et non dans la haine. Ni l’égoisme masculin ni les récriminations des femmes 
ne réussissent A détruire cette entente somme toute cordiale. 

I] n’y a pas de probleme de homme qui ne touche aussi la femme. On 
ne peut pas tracer l'image de la femme sans dessiner en méme temps la 
figure de homme qui lui fait face. Il n’y a qu’une seule question, celle du 
juste établissement des relations de l’-homme et de la femme. 

A cette question l’Ecriture donne la seule réponse satisfaisante qui soit 
au monde, et une réponse qui est toujours valable. Sans doute la femme 
apparait dans la Bible revétue des différents costumes que la mode, si chan- 
geante a travers tant de siécles ott furent composés les écrits sacrés, lui a 
successivement imposés. Une servitude, pour le dire en passant, que les 
féministes les plus émancipées acceptent avec autant d’abnégation que les 
femmes les plus soumises A leur mari, alors méme que ce sont des hommes 
qui créent la mode. La femme est un tissu de contradictions, et (homme la 
trouve peut-étre plus vite qu’elle ne se trouve elle-méme. 

La femme d’aujourd’hui n'est plus vétue comme Lydie, la marchande de 
pourpre de Philippes, que l’apétre Paul aurait épousée, si l'on en croyait 
Ernest Renan; or personne, que je sache, n'a jamais été aussi intrépide que 


1 Conférence faite devant l’assemblée générale de la Fédération suisse des sociétés 
féminines protestantes, a Lausanne, le 21 octobre 1950. 


4 
| 


was 
= 


166 PHILIPPE 


le célébre historien. Mais le visage de la femme chrétienne demeure le méme 
en dépit des variations de la mode. Ce qui veut dire, pour parler sans image, 
qu’il y a bien, ca et la dans |’Ecriture, des avis relatifs aux femmes, qui 
s’inspirent des usages et des préoccupations du moment. On les décéle aisé- 
ment a leur caractére singulier, au fait qu’ils sont sans relation avec le mes- 
sage central de l’Ecriture. Mais la position et la destinée que I’Ecriture assigne 
& la femme sont dans un rapport étroit avec sa nature d’étre créée par Dieu 
et sa qualité de créature rachetée par le Christ. Autrement dit, la femme a 
recu de Dieu une vocation propre en harmonie avec sa nature, donc une voca- 
tion permanente. Et elle trouve, par le Christ, la seule libération qui ne soit 
pas illusoire et vaine et qui ne la fasse pas tomber dans le malheur, et cette 
méme libération chrétienne viendra au secours de toutes les femmes croyantes 
jusqu’a la fin du monde. | 
Seul un jugement hatif et superficiel, établi sur des préjugés traditionnels 
plus que sur les textes bien lus et bien compris, peut accuser |’Ecriture 
d’encourager l’esclavage de la femme. En réalité, si ‘homme et la femme 
n’apparaissent jamais dans |’Ecriture comme une société anarchique et 
démunie des hiérarchies nécessaires, ils n’apparaissent pas non plus comme 
l'association tyrannique d'un maitre et d’une servante. C’est Dieu qui est 
le maitre et de l’homme et de la femme; l'homme et la femme sont le servi- 
teur et la servante du Seigneur. De l’homme, la femme est « l'aide semblable a 
lui», l’étre inséparable de lui dans toute son aventure, fuyant avec lui la 
colére divine, et ramenée avec lui par le Christ dans la maison du Pére. 
En effet, 'homme et la femme apparaissent ensemble sur la terre que 
Dieu a préparée pour eux. C’est 4 eux deux que Dieu se révéle. I] est le Dieu 
d’un peuple et non pas seulement le Dieu des hommes. II y a des prophé- 
tesses parmi les prophétes d’Israél. Quand le livre des Proverbes fait l’éloge 
de la femme vertueuse, il dit ces paroles presque aussi douces aux oreilles 
d’une femme qu'une déclaration d’amour : « le coeur de son mari a confiance 
en elle ». Si Jésus n’a appelé que des hommes dans le groupe restreint des 
apotres, le cercle plus large de ses disciples comprend des femmes. Elles 
assistent le Maitre de leurs biens — donc elles avaient la faculté d’en disposer 
— en sorte que, sans leur secours, son ministére serait plus difficile encore; 
elles l’enseveliront aprés qu’il aura tout accompli. Les femmes sont présentes 


et actives dans |’Eglise naissante. Voyez avec quelle gratitude, je dirai méme | 


avec quelle tendresse toute fraternelle, l’'apétre Paul parle des femmes qui 
sont ses collaboratrices. Et le réle de la femme n’a fait que grandir dans 
l’Eglise et dans l’histoire. Bref, créés ensemble, vivant ensemble, l’homme 
et la femme participent 4 la méme rédemption. Ils rentreront ensemble 
dans le paradis d’ou ils ont été chassés tous les deux par leur faute commune. 


Deux textes capitaux du Nouveau Testament suffisent a tracer l'image 
de la femme chrétienne. Tous les autres textes se rangent derriére ces deux 
et en recoivent leur lumiére. Ces deux textes sont : 1° 1 Corinthiens 11. 3: 
« Je veux que vous sachiez que le chef de tout homme, c’est le Christ; le 
chef de la femme, c’est l"homme; le chef du Christ, c’est Dieu. » 
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2° Galates 3. 27-28 : « Vous tous qui avez été baptisés pour étre 4 Christ, 
vous avez revétu Christ. Il n’y a plus ni Juif ni Grec, ni esclave ni libre, 
ni homme ni femme; vous étes un en Christ Jésus. » 

A premiére vue ces deux textes se contredisent. Chacun parait contenir 
sa vérité ou son erreur exclusive. Le premier semble réduire la femme & la 
condition peu enviable d’humble sujette de l’homme. I] est regrettable qu’on 
lait interprété trop souvent en ce sens-la. C’est oublier cet élément essentiel 
qui limite considérablement les pouvoirs de I’homme: il a lui-méme 
un chef. 

Le second texte, au contraire, semble abolir toute distinction entre les 
sexes et faire de la femme et de l’homme deux étres égaux et interchangeables. 
I] est certain que les illuminés de tous les temps l’ont compris en ce sens, a 
commencer sans doute par ces insupportables bavardes de Corinthe, aux- 
quelles l’apétre a dd imposer silence. Cependant saint Paul ne parlerait pas 
de l’unité de l"homme et de la femme dans le Christ, si son dernier mot était : 
« Que la femme se taise dans I’Eglise ». 

Lequel des deux textes a raison ? Il n’est pas question de choisir entre 
eux, de retenir l'un au détriment de l'autre. Ces deux textes ne sont pas des 
maximes indépendantes l'une de l'autre; ils sont les deux bouts d’une chaine; 
ils se situent sur une méme ligne. Le premier rappelle qu’en vertu méme de ce 
qu’ils sont, !/homme et la femme occupent des posilions différentes. Le second 
annonce que l’homme et la femme possédent le méme salut en Christ, qu’ils 
ont donc la méme valeur et la méme destination. 

« L’homme est le chef de la femme, le Christ est le chef de l'homme, 
Dieu est le chef du Christ.» Il s’agit ici d’une hiérarchie, mais pas d’une 
hiérarchie du genre militaire, oli les ordres, qui passent de haut en bas, doi- 
vent étre obéis sans discussion. Un seul fait le prouve : la relation qui unit 
le Christ 4 Dieu. Le Christ a pour mission d’opérer |’ceuvre du salut par la 
puissance du Pére et au nom du Pere, de telle sorte que c’est Dieu qui est en 
lui pour se réconcilier le monde. Le Christ occupe donc une position diffé- 
rente de celle de Dieu, mais son ceuvre et sa personne ont pour le croyant la 
méme valeur que la personne et que I|’ceuvre du Pére. L’homme qui est uni 
au Christ est par lui en communion avec Dieu; le pécheur justifié par le 
Christ est héritier du royaume de Dieu. Cela indique 4 quel point le Fils 
est proche du Pére et uni a lui. 

C’est dans un sens analogue que l'homme est le chef de la femme. En 
écrivant cela, l’apdtre ne veut ni dire ni insinuer que la femme est une créa- 
ture essentiellement inférieure 4 l">homme, de moindre valeur que lui et des- 
tinée a le servir. La femme n’est pas une servante, elle est « une aide »; elle 
ne vaut pas moins que l'homme, elle est « semblable » a lui. Semblable, mais 
non identique. L’homme et la femme ont des aptitudes et des dons différents 
— il y a des défauts masculins et des qualités féminines — afin que leur vie 
commune soit plus harmonieuse. Dans la communauté qu’ils forment a eux 
deux, le réle de chef est dévolu 4 homme et la femme, sa collaboratrice, lui 
apporte le secours indispensable de ses vertus complémentaires. Tel est 
lordre voulu par Dieu. 
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Pourquoi en est-il ainsi? Personne ne peut expliquer le mystere des 
vocations divines et des positions assignées par Dieu a ses diverses creatures. 
Autant demander pourquoi nous sommes des Blancs et non des Noirs, ou 
pourquoi Dieu nous a appelés a l’existence maintenant et non pas au temps 
des Romains. Nous sommes créés tels que nous sommes, et le premier 
devoir d’une créature est d’accepter sa position spécifique de créature mas- 
culine ou féminine. 

Son second devoir, tout aussi impérieux, est d’honorer les positions autres 
que la sienne, car « tout vient de Dieu », comme l’apétre le rappelle. Chaque 
position comporte ses charges précises. L’homme n’est pas libre d’exercer 
sa direction sur la femme d'une maniére oppressive. Aucune créature n'est 
plus libre qu'une autre; aucune n’est sans chef. L’homme n'est pas son 
maitre; il a comme chef le Christ, et il est évident qu'il n’a d’autorité sur 
la femme qu’autant qu’il est soumis lui-méme 4a |’autorité du Christ. 

Un décteur en Israél, au début du second siécle, avait coutume de prier 
Dieu chaque matin en ces termes : « Je te loue de ce que tu m’as fait homme 
et non femme. » Si ce rabbin avait dit seulement : « Je te loue de ce que tu 
m’as fait homme », il aurait trouvé grace devant Dieu. Parce qu'il a ajoute : 
«et non femme », il gémit, 4 n’en pas douter, dans la géhenne de feu. I] n’a 
pas su reconnaitre que la gloire de Dieu se refléte dans les diversités de ses 
créatures. Mépriser la position d’autrui dans la création, c’est aussi grave a 
tout le moins que de ne pas accepter sa propre position comme un don de 
Dieu. 

Le rabbin dont je viens de parler n’est malheureusement pas un isolé. 
I} est le représentant de cette opinion juive — qui n’est pas celle de saint 
Paul ni de la tradition authentiquement chrétienne — opinion selon laquelle 
la femme est inférieure 4 l’homme, essentiellement plus faible que lui, et 
seule responsable 4 cause de sa plus grande faiblesse, de la chute du genre 
humain, vouée par conséquent et jusqu’au terme de I’histoire humaine a un 
réle subalterne et effacé. | 

Cette opinion a réussi pourtant 4a s’infiltrer dans le Nouveau Testament. 
Nous la trouvons dans la premiére Epitre 4 Timothée, 2. 11-15, ot nous 
lisons : « Que la femme écoute l’instruction en silence, avec une entiére 
soumission; je ne permets pas a la femme d’enseigner, ni de prendre autorité 
sur l’homme, mais elle doit se tenir dans le silence. Car Adam a été formé 
le premier, Eve ensuite. Ce n’est pas Adam qui a été séduit; c’est la femme 
qui, séduite, est tombée dans la transgression. Néanmoins elle sera sauvée 
en devenant mére, pourvu qu'elle demeure dans la foi, dans l’amour et dans 
la sainteté unie a la sagesse. » “ 

Les savants sont 4 peu prés unanimes a penser que les Epitres 4 Timothée 
ne proviennent pas directement de la main de saint Paul. Arrivé au terme 
de sa carriére terrestre, incarcéré, incapable d’écrire, l’apétre a sans doute 


communiqué oralement ce qu’il avait encore a dire a quelque disciple et 


l’a chargé de rédiger en son nom. Si la pensée de Paul se retrouve a plus d'un 
endroit de ces Epitres, ailleurs le disciple a fort mal compris son maitre. Tel 
est le cas ici. 
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Paul, en effet, n'a jamais décidé lui-méme si la femme avait ou n’avait 
pas le droit d’enseigner. I] a toujours pensé que l’Esprit était libre de choisir 
ses propres interprétes, et méme parmi des femmes. Quand I’apétre constate 
que des Corinthiennes ont recu le don de prier ou de prophétiser dans I’Eglise, 
il se borne a demander qu’elles le fassent dans une tenue convenable. II] ne 
dit pas, comme son disciple trop sar de lui: « Je ne permets pas. » L'apétre 
ne condamne au silence que la femme indisciplinée qui trouble le culte par 
son bavardage. Le sentiment de Paul semble fondé sur une expérience assez 
générale dans |’Eglise. Ailleurs qu’a Corinthe l’Esprit parlait par des femmes, 
Les filles de Philippe l’évangéliste étaient prophétesses. C’est l’auteur de 
1 Timothée qui se montre trop catégorique et qui oublie ceci: si le Christ 
est le chef de homme et par conséquent aussi de la femme, |’Esprit du Christ 
peut parler par une femme. 

Au surplus la raison qu’invoque ce disciple peu fidéle de l’apétre pour 
ne pas permettre a la femme d’enseigner, est des plus contestables. Eve 
seule serait responsable de la chute du genre humain; Adam serait moins 
son complice que sa premiére victime. Cet argument est d’un méchant 
homme et surtout d'un mauvais théologien. Selon l’enseignement constant 
du Nouveau Testament, l‘homme est le propre artisan de son malheur. Saint 
Paul fonde sur cet avis unanime son célébre paralléle entre les deux Adams, 
le premier amenant par sa transgression la mort sur tous les hommes, le 
second, le Christ, apportant par sa justice la vie a tous les croyants. Si, aux 
yeux de l’apotre, la femme occupe une position différente de celle de homme, 
comme nous Il’avons vu, ce n’est pas parce qu'elle serait plus coupable que 
lui; c’est parce qu’il a plu a Dieu de faire de homme le chef de la commu- 
nauté humaine. 

Notons aussi l'étrangeté, pour ne pas dire plus, de la conclusion a laquelle 
aboutit l’auteur de 1 Timothée : la femme, plus fautive que homme, ne sera 
sauvée qu’en devenant mére! La maternité, l'un des plus grands bonheurs 
qui soit accordé a la femme, comme Jésus lui-méme le rappelle dans I’ Evan- 
gile de Jean, rabaissée au niveau d’un moyen complémentaire de redemption ! 
Que deviennent alors les femmes auxquelles cette prétendue possibilité d’ex- 
piation n’est pas accordée ? Et que devient cette égalité de homme et de la 
femme dans le salut par le Christ, dont saint Paul parle en termes magnifiques ? 

Il est donc permis d’écarter le témoignage de 1 Timothée et de s’en tenir 
a la pensée de l’apétre lui-méme, que l'homme est le chef de la femme, dans 
le sens que nous avons reconnu. Il ne faut pas commettre cette injustice : 
conclure que cette différence de position entraine pour la femme une infério- 
rité essentielle et fait d’elle une créature de moindre valeur pour laquelle 
la rédemption qui est en Jésus-Christ ne suflirait pas. En faisant de thomme 
le chef de la communauté humaine, saint Paul ne veut pas rabaisser la 
femme a ses propres yeux ni aux yeux de homme; il veut seulement 
rappeler que la société humaine doit étre ordonnée et non anarchique. Car 
Dieu qui l’'a créée, est un Dieu d’ordre. 

Au reste cet ordre divin trouve son expression dans les différences. 
physiques et psychologiques qui existent entre [homme et la femme, ou, 
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pour employer l’expression a la mode du jour, dans leurs données biologiques 
propres. Ni l’homme ni la femme ne peuvent se libérer de cette donnée et de ses 
conséquences. La particularité biologique de la femme fixe son destin et 
trace une limite infranchissable 4 ses revendications a l'égalité totale avec 
homme. Chaque fois que la femme prétend n’en pas tenir compte, cet oubli 
tourne a son malheur plus encore qu’au malheur de Il’homme qui contribue 
& lui assurer cette fausse libération. Les révolutions commencent toujours 


*». par accorder a la femme toutes les émancipations qu’elle peut réclamer, 
© méme sur le plan biologique, c’est-a-dire la liberté érotique, le mariage libre 


et l’'avortement contrélé. Toujours et partout cet idéal libertaire débouche 
. dans la corruption et dans l’esclavage de la femme, en un mot dans une con- 

dition qui, pour elle, est pire que celle que ]’apétre lui assigne au nom de 

Dieu. ‘ 
Insistons un peu pour en finir avec cet aspect du probléme. Quand j’en- 
tends parler d’égalité des sexes, je me demande pourquoi les avocats de cette 
cause, au lieu de reprocher aux théologiens de défendre des idées prétendues 
dépassées, ne s’adressent pas plutét aux hommes qui sont 4 l’avant-garde 
de la science, je veux dire aux biologistes et aux chirurgiens. Ce sont eux qui 
devraient intervenir afin que, dans le mariage légal ou libre, les enfants 
soient portés et enfantés alternativement par l’‘homme et par la femme. 
On aboutirait ainsi 4 une égalité parfaite. 


Revenons aux choses sérieuses. Cette égalité qui n’existe pas dans la 
nature et qu’aucune loi humaine ne peut réellement créer, elle est donnée 
par surcroit avec la rédemption par le Christ, dans lequel «il n’y a plus ni 
homme ni femme ». 

Nous arrivons au second texte capital qui doit retenir notre attention. 
Ce texte aussi est souvent mal compris. On y voit une vérité en soi, détachée 
du contexte général de la pensée paulinienne. Le verbe au présent égare le 
lecteur trop pressé. Prenons donc le temps de voir ce que l’apétre veut dire. 

Paul écrit : « Il n’y a plus ni Juif ni Grec. » Cependant il sait bien qu’en 
réalité l’Eglise est formée de judéochrétiens et de paganochrétiens et que 
leur vie en commun n'est pas sans présenter de nombreux problémes. Paul 
écrit aussi: « I] n’y a plus ni esclave ni libre ». Cependant il ne préche pas 
Yabolition de l’esclavage. Quand Paul écrit: «Il n'y a plus ni homme ni 
femme », il ne veut en tout cas pas dire que la foi modifie miraculeusement 
les données biologiques de l’homme et de la femme devenus chrétiens. Ces 
données ne seront abolies que dans le monde & venir, quand la personne 
humaine sera totalement recréée par la résurrection. C’est alors, et alors 
seulement, qu’au plein sens du mot, il n’y aura plus ni homme ni femme. 
Cependant cette création nouvelle est annoncée déja maintenant, et c’est 
pourquoi Paul peut parler au présent. La foi opére chez l’homme et chez la 
femme qui vivent dans la communion du Christ une révolution en vertu de 
laquelle leurs différences naturelles sont déja vaincues. C’est 1a une applica- 
tion particuliére de la révolution amenée par la foi au Christ dans toute la 
destinée de l’étre humain. 
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Le croyant est mort avec Christ et vit d’une vie nouvelle par |’Esprit. 
llest « em Christ », dit saint Paul; «il demeure en Jésus», dit saint_lean>~ 
Mais le croyant reste cependant dans le monde comme témoin du Christ, 
ilconserwve son corps tissé de nerfs et de sang, adapté 4 la vie terrestre. Aussi 
ce croyamt, dont saint Paul va jusqu’a dire qu’il est « mort et ressuscité avec 
Christ », doit-il passer par la mort pour entrer par la résurrection finale dans 
le royaurme de Dieu. II faut donc dire ceci: dans le temps présent le salut 
est réel, Juisque dés maintenant le croyant est uni au Christ et méne une vie 
spirituelle~. Cependant ce salut réel est parfiel, puisque le croyant doit encore 
résister sau monde qui l’entoure et passer par la mort. « Nous attendons, 
dit apSGtre, la rédemption de notre corps. 

Dans Il’ économie présente le salut est donc réel et partiel. I) faut toujours 
prendre garde de ne laisser tomber ni l’un ni l’autre des deux adjectifs. On 
fausserait alors le sens de lévangile et on ne comprendrait plus la situation 
particuliére du croyant dans le monde. 

Si lP’om oubliait que le salut est partiel, on s’imaginerait étre revétu déja 
du corps glorieux; on ferait l’'ange, comme dit Pascal, mais sans l’étre encore 
et on s*°ex poserait aux chutes les plus graves. On manquerait de la prudence 
et de la wigilance nécessaires a des étres qui vivent encore dans des corps de 
chair. 

Si l-om oubliait, au contraire, que ce salut partiel est réel, on ferait comme 
sila rédemption n’avait pas commencé, sous prétexte qu'elle n’est pas ache- 
vee, Om rmeéconnaitrait que l’évangile est dés maintenant une puissance de 
vie nouvelle, on annulerait le salut, tout simplement. 

' La parole de l'apétre: «Il n'y a plus ni homme ni femme » prend son 
véritable sens a la lumiére de ce que nous venons de dire. Parce que le salut 
est partiel dans le temps présent, le chrétien et la chrétienne conservent leur 
particularité physique et psychologique. L’Eglise ne forme pas un troisiéme 
sexe coOrmposé d’étres égaux et interchangeables. Elle comprend et des 
hommes et des femmes avec leurs caractéres propres, leurs aptitudes respec- 
tives et leurs taches diverses et complémentaires. Dire que dans |’Eglise 
tout ce que l’homme fait, la femme doit pouvoir le faire et inversement, vu 
qu’il m”’y a plus ni homme ni femme en Jésus-Christ, c'est verser dans l’angé- 
lisme.. L_es positions différentes assignées 4 homme et a la femme en vertu 
de ce «u’ils-sont par nature ne sont pas essentiellement modifi¢es par 
lrévangile. II reste yrai, pour des chrétiens, que l'homme est le chef de la 
femme. 

Mais le Salut est dés maintenant une réalité. La lumiere du monde a venir 
éclaire déja le temps présent. Plus précisément, ceux qui sont en Christ 
recoivemt déja maintenant les clartés du monde qui vient. L’Esprit et l'amour 
du Christ sont répandus sur thomme et sur la femme. Ils participent l'un 
et Lautre A la vie du Christ et cet afflux de vie divine qui leur est commun 


opére Gans leurs rapports mutuels et leur situation vis-a-vis l'un de l'autre 


Ila révolnuation la plus profonde et la plus efficace. Un homme vivant dans le 
Christ et une femme vivant dans le Christ restent pleinement homme et 


pleinemaent femme. Mais dans c¢fhomme et dans cette femme chacun d’eux 
af 
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retrouve le Christ qui est aussi en lui; il ne peut plus voir seulement ou 
l'homme ou la femme. Par la tout est changé. 


Ce changement apparait chaque fois que l'homme et la femme se trouvent 
en face l'un de l’autre. Le mariage en donne Il'image la plus claire et la plus 
précise. 

On s’étonnera de nous voir choisir le mariage comme l’illustration la 
plus frappante de la situation nouvelle faite 4 la femme chretienne. Car tout 
le monde sait que toutes les liturgies de mariage de la chrétienté reproduisent 
le célébre. chapitre 5 de l’'Epitre aux Ephésiens, ot l’apétre demande a la 
femme d’étre « soumise » a son mari. Cette exigence parait si démodée et si 
exorbitante aux jeunes filles d’aujourd’hui, que des liturgies revisées leur 
propésent plutét de «seconder » celui qu’elles épousent. Cet abandon d’un 
texte traditionnel, qui a sa grandeur, n’est pas nécessaire. Ici encore il faut 
lire le texte dans son contexte pour en saisir le sens exact et la portée. 

La régle imposée a la femme chrétienne d’étre « soumise a son mari comme 
au Seigneur » n'est pas isolée. Elle n’est que la réponse 4 Fobligation faite 
au mari « d’aimer sa femme comme Christ a aimé 1|’Eglise ». D’une part les 
engagements sont réciproques; d’autre part et surtout l’union des époux 
chrétiens se trouve haussée au niveau de l’union du Christ et de |’Eglise. 
Voila le dépassement provoqué par |’évangile. Un mari chrétien ne doit pas 
seulement aimer sa femme avec plus de tendresse et de délicatesse qu’un 
mari paien; il doit avoir pour sa femme les sentiments du Christ pour |'’Eglise. 
Une femme chrétienne ne doit pas étre moins émancipée ou plus servile 
qu’une paienne; elle est en face de son mari dans la situation de ]’Eglise en 
face du Christ. 

Voyons donc quelles sont les relations du Christ et de l’Eglise. Comment 
le Christ a-t-il aimé l’Eglise et qu’est-ce que la soumission de I|'Eglise a son 
Seigneur ? 

Le Christ a aimé |’Eglise en venant sur la terre pour la sauver et en mou- 
rant pour elle sur la croix. Toute l’ceuvre du Christ est inspirée par son amour 
pour |’Eglise. I] n’aime qu'elle. Si sa parole atteint le monde entier, ceux qui 
sont touchés par son appel sont ajoutés a l’Eglise et deviennent en elle et 
par elle l'objet de son amour. Cet amour unique est d’une durée éternelle. 
Il est un feu qui ne s’éteindra pas. Vivant auprés du Pére, le Christ intercéde 
pour |'Fglise, il la dirige, la console, la soutient par son amour. Si |’ Eglise 
n'était pas ainsi aimée et gardée par le Christ en. age, elle n'aurait pas 
subsisté a tant de railleries, de persécutions, d’attaques de toute nature. 

Voila pour l’étendue de cet amour.\Et voici sa qualité. L’Eglise que le 
Christ a aimée et qu‘il aimera jusqu’a la fin, car son amour est sans repentir, 
«est l’Eglise qui le renie et le trahit en Pierre et en Judas; c’est, au cours des 
siécles, l’Eglise indifférente envers son Seigneur et qui flirte avec le monde; 
c’est I’Eglise qui s’‘abandonne ay puissant du jour: le tréne, l’'argent, le 
dictateur. I] faut avouer que ]'Eglise est souvent pour le Christ une -misérable 
épouse. Mais le Christ fait ce qui paraitrait impossible aux hommes: son 
amour demeure malgré tous les adult¢cres et cet amour se fait d’autant plus 
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malheureuse. C’est 
a l’Eglise infidéle que 


pressant et tendre que l’Eglise est 
alors surtout que le Christ ne l’abandon 
vont les secours les plus généreux. 

La soumission de |’Eglise est sa réponse 4 cét amour. Mais cette sou- 
mission n’est pas celle du subordonné au supérieur, comme c’est le cas dans 
l’armée. L’Eglise n’a pas comme premier devoir de se taire. Au contraire, 
elle a recu l’ordre exprés de parler: parler au monde pour lui annoncer le 
Christ, parler A son Seigneur par ses priéres et ses actions de graces. La 
promesse lui a été faite d’étre exaucée. Dans l’Ecriture, les chrétiennes 
isolées ne sont que les « servantes » du Seigneur. L’Eglise seule a droit au 
titre et au rang d’épouse, parce que le Christ l’écoute et répond a ses appels 
plus encore qu'il n’entend les priéres individuelles. C’est 4 « deux ou trois » 
priant ensemble, c’est-a-dire 4 l’Eglise, que sont promises les graces les plus 
efficaces..Le terme de soumission indique seulement qu'il existe entre le 
Christ et l'Eglise une différence de position, nécessaire pour que l’ceuvre de 
la rédemption arrive a son terme, mais différence rachetée et compensée 
au-dela de toute mesure par l’étendue et la qualité de l'amour du Christ. 

Tels sont les modeéles de l'amour du mari et de la soumission de la femme 
dans le mariage chrétien. Certes toute communauté doit avoir un chef; ce réle, 
dans un ménage qui est «en Christ » reste dévolu au mari, et la femme vient 
en second. Mais parce que les époux vivent tous les deux dans le Christ, la 
soumission de la femme perd tout caractére humiliant. Quand l'apétre dit 
au mari d’aimer sa femme comme Christ a aimé l|’Eglise, il ne lui confére 
nullement je ne sais quels droits exorbitants. I] lui prescrit au contraire une 
attitude toute faite de devoirs et de prévenances, et telle qu'un mari ne peut 
la prendre et la conserver que s‘il est animé par l’Esprit du Christ. Et le 
mari ne jouit pas d'une liberté que sa femme n‘aurait pas, puisqu‘il a lui- 
méme le Christ comme chef. C’est dire que le mari exerce son pouvoir en 
prenant sa femme par la main et en l’inclinant avec lui devant le Christ qui 
est leur chef a tous les deux. 

Ainsi le mariage chrétien n’établit pas entre les conjoints une relation 
nouvelle, puisque les positions respectives de homme et de la femme sont 
ce qu’elles sont dans tout ménage. Mais la présence du Christ dans cette 
union, voulue et vécue selon son Esprit et son amour, tend a eflacer les 
différences pourtant nécessaires et crée cette unite de homme et de la femme 
dans le Christ dont parle l'Epitre aux Galates. Par la l’évangile, qui parait 
a premicre vue conservateur, va en réalité au-dela de tout ce que peuvent 
faire les révolutions civiles et juridiques. Celles-ci ne peuvent modifier 
que le cadre de la vie sociale; or ce n’est pas avant tout parce que la societe 
est mal organisée que l'homme ou la femme sont malheureux, c'est parce 
que ni l'homme ni la femme ne sont naturellement bons. Décréter l'égalité 
absolue de I"homme et de la femme, ce n'est pas encore assurer la femme 
contre les périls que lui font courir la dureté et l'égoisme du coeur masculin. 
La seule révolution qui ait un sens est celle qui fait de (homme et de la femme 
des créatures nouvelles, vivant dans la communion du Christ et amenees 
par lui a l'unité. 
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Nous avons parlé du mariage parce qu’il est l'exemple type de la révolu- 
tion réelle opérée par l'évangile dans une situation humaine qui extérieu- 
rement demeure la méme. Le mariage est le clair miroir de la femme chré- 
tienne. On voit bien en la regardant la qu'elle n’est pas plus l’esclave de son 
mari que |’Eglise n'est l’esclave du Christ. Elle n’abandonne pas pour autant 
sa féminité; elle accepte sa position et son rang d’épouse. Elle est libérée par 
le Christ et de la servitude et de l’émancipation anarchique. 

Ce qui vaut pourde mariage vaut aussi, avec les transpositions nécessaires, 
pour toutes les situations dans lesquelles la femme est appelée a vivre. Autre- 
ment |l'évangile n’aurait rien A dire 4 celles qui sont célibataires. Or c’est 
a elles surtout, dont la vie est &4 beaucoup d’égards plus difficile, que l’évan- 
gile vient en aide. II les installe avec confiance dans leur dignité d’étres en 


_ qui le Christ habite, comme il habite en l'homme, et leur confére le droit 


d’attendre de tout chrétien les égards et l’amitié que le Christ porte a son 
Eglise. L’espéce de dédain ou de dénigrement systématique des femmes que 
tant d'hommes croient spirituel d’afficher, est en réalité un outrage fait a 
l’épouse du Christ et au Christ lui-méme, présent en chacune de « ces petites 
qui croient en lui ». : 

D’autre part, parce qu'elle connait la libération véritable, la femme chré- 
lienne évitera le piége des libérations illusoires. Elle sait bien qu'il n’y a de 
liberté que dans la soumission au Christ; elle verra que la femme trop éman- 
cipée n’a plus la liberté que de glisser vers le néant. Elle acceptera de jouer 
son réle, son grand réle, mais son réle a elle, dans la société humaine oi: toutes 
les portes auxquelles elle pouvait désirer frapper se sont ouvertes devant 
elle, méme les portes des casernes. 

C’est par excellence la vie de la société chrétienne, la vie de l’Eglise, qui 
fournit le cadre ou se développent les rapports nouveaux de Il’-homme et de 
la femme dans le Christ. De méme qu’un ménage chrétien est déja ]’Eglise, 
parce que les époux sont ces « deux (ou trois) assemblés en Son nom et au 
milieu desquels I] est », de méme la communauté de ceux qui vivent en 
Christ forme une famille spirituelle, ok chacun met en ceuvre pour l’utilité 
commune le don qu'il a regu. Il faut bien constater que, trop souvent, 
]’Eglise est devenue plus un auditoire qu'une communauté vivante. Mais c’est 
a tout fidéle qu'il appartient de porter reméde a ce mal plutét que d’en gémir. 
Redevenue vivante, l’Eglise pourra retrouver cette diversité multiple des 
ministeres qu’a connue l’Eglise naissante. Quand le ministére pastoral de 
type uniforme aura fait place a des charges plus variées et mieux réparties, 
alors la femme trouvera plus facilement qu’aujourd’hui sa place au service 
de l’Eglise, selon ses aptitudes et sa vocation. 

Ainsi |’Eglise réalisera mieux sa propre mission. l’'Eglise est une commu- 
nion des fidéles entre eux et avec le Christ. A ce titre elle est l’unique lieu du 
monde ou soit levée l’antique malédiction prononceée sur les solitaires. Car dans 


l’Eglise et en Jésus-Christ, il n'est plus d’homme ni de femme qui soient seuls. 


Au cours de cet exposé l'image de la femme chrétienne s'est peu a peu 
dessinée devant nos yeux. Nous avons fait l’effort de distinguer son vrai 
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visage de sa caricature. La caricature, c’est cette femme condamnée au 
silence parce que prétendue plus coupable que l'homme dans la chute origi- 
nelle et rabaissée injustement au-dessous de l'homme. Le vrai visage de la 
femme chrétienne est plus clair et plus lumineux. Certes l’Ecriture ne 
manque pas de rappeler que la femme est différente de l'homme, parce qu'elle 
est femme. Elle occupe une position unique, comme l’homme aussi occupe 
une position unique. A cause de cela, elle est précieuse, et irremplacable. 
Aussi I’Ecriture ne veut-elle pas en faire un homme manqué; elle lui demande 
au contraire d’accepter sa vocation féminine, comme tout étre humain 
d’ailleurs doit accepter et sa vocation et les choix qui dans I’existence lui 
sont imposés. 

L’Ecriture ne partage pas l'illusion que la femme pourrait étre libre. 
L’Ecriture enseigne au contraire qu’il n’y a de liberté, pour la femme comme 
pour l’homme, que dans la soumission au Christ. Cette liberté, les fidéles la 
possedent déja; la seule révolution valable est derri¢re eux. La femme chré- 
tienne, comme le chrétien, est un étre né de nouveau, vivant dans le Christ 


_et affranchi par le Christ, non pas de sa donnée biologique, mais du souci 


excessif que cette donnée pourrait lui procurer. La femme chrétienne est libé- 
rée de sa crainte ou de son regret d’étre femme. En méme temps elle voit 
s’ouvrir devant elle des perspectives fermées 4 la femme du monde. Si elle 
se marie, elle se trouve placée en face de son mari comme |’Eglise en face du 
Seigneur. Si elle est célibataire, elle échappe cependant 4 la solitude, 
parce que le Christ est avec elle et lui donne l’amitié de ses fidéles. 

Qu’elle soit mariée ou non, la femme rencontre infailliblement l'homme 
sur sa route. C’est (homme qui fixe dans une grande mesure la destinée de 
la femme. C’est 4 homme qu’il appartient de ne pas lui rendre la vie plus 
difficile par son incompréhension. 

Oscar Wilde a écrit ces mots accusateurs : « Tous les hommes tuent 
objet de leur amour. » C’est sans doute exagéré. Mais il reste que tous les 
hommes sont, un jour ou l’autre, trop durs avec les femmes et méme avec la 
femme qu’ils aiment. L’homme oublie trop t6t qu’il a pour chef le Christ 
et que c’est dans |’Esprit du Christ qu’il doit étre le chef de la femme. C’est 
pourquoi la révolte des femmes est souvent si amére. 

Aussi, en méme temps qu’on demande a la femme d’accepter paisible- 
ment d’étre femme, il faut redire a l'homme qu'il doit aimer sa femme comme 


Christ a aimé l’Eglise et voir dans toute femme ]’étre appelé avec lui a l’unité 
dans le Christ. 


PHILIPPE MENOUD 


| 
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LA VIE DE L’EGLISE 


CONVERSATION PASTORALE AU SUJET 
DU BAPTEME DES ENFANTS 


La Jonchére (Neuch&tel), le 24 juillet 1950. 


Mon cher ami, 


Jean-Louis Leuba m’a envoyé un extrait ' d’une récente lettre que tu lui : 
as écrite, et dans laquelle tu parles du pédobaptisme en t’étonnant de ma 
position dans cette matiére. Leuba t’a, je crois, proposé de faire part de tes ~ 
remarques par un article dans Verbum Caro. J’en serais enchanté, car il me ; 
parait essentiel que |’Eglise sorte le plus vite possible de son examen de : 
conscience sur ce point, et plus l’entretien sera ouvert et franc, mieux il vaudra. : 

Pour reprendre ta lettre, je te dirai tout d’abord que je ne fais pas, en vrac, 
du pédobaptisme un critére de fidélité apostolique. J’ai été baptisé a seize ans, 
et je considére mon baptéme comme parfaitement valable et valide. Je serais sy 
aussi le premier 4 applaudir — et plus: 4 appuyer et a promouvoir — un 
mouvement qui demanderait qu’on mette fin a la gabegie actuelle dans la 
pratique baptismale; et il me semble que c’est un des nombreux scandales 
dont souffre notre Eglise que celui qui consiste 4 baptiser les enfants sans dis- 
cernement. C’est pourquoi il me semble qu’il serait urgent ou bien que |’Eglise 
choisisse elle-méme les parrains en leur donnant de réels droits spirituels sur 
leurs filleuls, ou bien que l’Eglise refuse de baptiser les enfants de ceux qui ne 
connaissent ni ne pratiquent la foi et la vie chrétiennes. Le baptéme est trop 
sérieux pour qu’on le vilipende. Mais je ne donnerai sous aucun prétexte mon 
appui a un mouvement qui voit, dans le pédobaptisme en tant que tel, une 


'«,.. von Allmen semble de plus en plus faire du pédobaptisme un critére de fidélité 
*apostolique. Je veux bien croire que le baptéme des enfants était possible dans 1’Eglise 
primitive. Il n’était en tout cas pas obligatoire et je pense qu’il ne doit jamais |’étre, et 
qu’il faudrait le dire. i 
» J’aimerais bien que von Allmen nous explique en quelques mots quelle différence 
concréte il peut bien faire entre un catéchuméne baptisé et un non baptisé. —- Comment il 
est possible, sans adopter la conception catholique du baptéme des enfants, de faire de lui 
autre chose qu’un simple symbole de la grace prévenante. — Pourquoi, alors qu’un autse - 
(Jésus) s'est engagé pour nous dans le baptéme, il faut une seconde fois que ce soit-un autre 
(nos parents) qui s'engage pour nous. — Pourquoi, alors que pour la plupart des familles 
le baptéme des enfants est en fait une consécration de leur enfant, il ne serait pas plus 
honnéte de donner son vrai nom 4a cette cérémonie, et de réserver celui de baptéme au ao 
; baptéme. Il me semble plus grave d’appeler baptéme ce qui n’est qu’une consécration ou , 
4 une bénédiction de l’enfant, que de risquer que cette consécration ne soit prise pour un 
baptéme. 
» Je ne vois pas en quoi une cérémonie d’actions de graces, d’intercession et de consé- 
cration d’un nourrisson serait moins acceptable que la bénédiction des mariages, les 
enterrements et autres cérémonies de tradition, qui n’ont rien de sacramentel, et qui au 
moins ne compromettent pas le sacrement. » 


(Extrait d'une lettre du 26 juin 1950) 
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rra alfagon ou un désordre. Ce n’est pas de baptiser des enfants qui est un scan- 
Gale, c’est de les baptiser A tort et a travers comme nous le faisons pralique- 
ment. C’est pourquoi, sur ce point, ni Barth, ni Leenhardt ne me convainquent, 
et i=j’ai limpression (da’ou ia fin de mon article sur l’ouvrage de Joachim 
.J@remias) que si on suiwait ces deux maitres, on abandonnerait a la fois la 
tradition apostolique et 1’ FE :glise authentique. En effet, Cullmann, Jeremias, 
NMienoud et d’autres me semblent avoir prouvé que, si haut qu’on remonte 
Gzans la tradition, on ne woit pas un moment a partir duquel le pédobaptisme 
se serait introduit dans 1’ E-glise comme: une innovation, et j’ai, pour ma part 
(<f. mon exégése de Luc 9 et dei Corinthiens 7. 14)! la certitude que les apétres 
b en temps que leurs parents, les enfants des nouveaux con- 
wv ertis et des chrétiens em général. C’est donc que |l’Eglise apostolique avait 
tarze doctrine du baptéme avec laquelle le pédobaptisme pouvait convenir. 
(or — et c’est le gros reproche que j’adresse aux théses développées sur ce sujet 
par Barth et Leenhardt —— j’ai|’impression que pour eux la doctrine méme du 
ib aaptéme est incompatible avec le pédobaptisme, parce que, si je vois bien, 


le baptéme n’est pour eux qu/’un faire-part de salut, un nudum signum, alors 


cg tie pour le Nouveau Testament, il est beaucoup plus: un réengendrement. 


J’avoue sans honte que sur ce point, et a la lumiére de la Bible telle que je 
l= comprends (parce aque la soumission 4 1|’Ecriture, norme de toute tra- 
cAition, est pour moi le &-a-ba de toute théologie), je n’arrive pas A acquiescer 
= ila doctrine réformée Ges sacrements telle qu’elle essaie de se refaire aprés le 
Li béralisme. Il me semble y voir du docétisme, un refus d’admettre réellement 
cg wie, sur la base de l’incarmnation, le Saint-Esprit est réellement a l’ceuvre dans 
l= création et dans le termps. Je n’en admets pas pour autant ce que grossié- 
© ©ment on appelle la position romaine (je ne la connais pas assez pour juger, 
rrnais elle me parait plus muanceée que les libéraux ne le prétendent), c’est-a-dire 
uamie doctrine sacramentelle qui péche par excés contraire, c’est-a-dire qui est 
za rienne, adoptianiste. E&m d’autres termes, je crois que si on établit un dilemme 
«© Eitre valeur cognitive et waleur causative des sacrements, on se trompe. Ils 
sont, dans laliberté et la fidélité du Saint-Esprit, a la fois cognitifs et causatifs : 


<ognitifs parce qu’ils remwvoient 4 causatifs parce qu’ils répercu- 
@Qent son cuvre. 


Et c’est pourquoi le Dbaptéme des enfants est pour moi bien autre chose qu’un 


« symbole de la grace préwenante » comme tu dis: c’est une incorporation au 


<orps du Christ par le Saint-Esprit, un bain de régénésation, un engendrement 
zzOuUVeau, un ensevelissemment avec le Christ et une résurrection avec lui. 
<~omme la circoncision Ges petits Juifs n’était pas un symbole de grace préve- 
ru ante, ou pas seculememt, mais leur miraculeuse et spirituelle incorporation au 
Fereuple de Dieu, de mérme le baptéme. Et c’est pourquoi les Réformateurs et les 
< atéchismes affirment awec raison que par le baptéme nos enfants sont distin- 
gzu¢és des non-baptisés, ils sont en quelque sorte cl6éturés contre l’alav otros, 


et sanctifiés. En ce sems, je fais entre un catéchuméne baptisé et un caté- 


<huméne non baptisé wme diffiérence: le premier est membre du corps du 
«Christ et il faut que je 


lui apprenne a en devenir un membre vivant; le 
second n’est pas membre du corps du Christ et il faut que je le prépare a le 
<4evenir. 


Tu me demandes aussi pourquoi, puisque Jésus s’est engagé pour nous dans 
Le baptéme (sur la croix, si je te comprends bien), j’admets que d’autres — les 


1Cf. Foi et Vie, janvier-févyrier 1949 et Verbum Caro N° 13, 1950. 
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i parents, les parrains — puissent s’éngager pour nous. N’est-ce pas se moquer 
a de la médiation du Christ ? Sur ce point, la logique ne m’aide pas, parce que 
je vois, dans le Nouveau Testament, que la foi « substitutive » existe bel et 
bien. J’ai essayé de le montrer par mon article sur Luc 9, dans Foi et Vie. 
Je pense en particulier aussi aux verbes qui, dans le récit du gedélier de 
Philippes (Actes 16. 29-34), sont au singulier, alors que toute sa famille est 
baptisée. Et les textes abondent; cf. par exemple tout le probléme de I’inter- 
cession, et ce que saint Jacques dit dans les derniers versets de son épitre. Sur 
la-base du Nouveau Testament, je n’arrive pas a prétendre qu’a cause de 
lunicité de Jésus-Christ, il y ait suppression de toute « médiation par ricochet », 
sans quoi il faudrait d’ailleurs non seulement Supprimer le baptéme des enfants, 
mais les sacrements eux-mémes, |’Ecriture, le ministére, la priére, la hiérarchie 
des sexes (1 Cor. 11), etc. Je vois que la foi du gedlier de Philippes autorise le 
baptéme de toute sa maison, et c’est pourquoi je ne me sens pas la liberté 
d’interdire 4 un homme ou de m/interdire 4 moi-méme de répondre devant 
Dieu pour un enfant (et méme pour une femme !). 

Tu penses aussi que, dans la plupart des cas, les parents considérent le 
baptéme comme une « présentation» en vue d’une « bénédiction ». I] est 
exact — cela m’a souvent frappé — que bien des gens par exemple estiment 
que la cérémonie de présentation des enfants de l’Armée du Salut équivaut~— - 
a un baptéme (et il arrive méme que des pasteurs fassent cette équivalence 
et ne baptisent pas leurs catéchumeénes venant de |l’Armée du Salut). Pourtant, 
si les parents font cette confusion, c’est 4 nous de les mieux instruire, en leur 
montrant que le baptéme est tout autre chose: la greffe d’un membre nou- 
veau sur le corps du Christ. Bien sdr que le baptéme est aussi une consécration, 
c’est-a-dire une dédicace de l’enfant au service de Dieu; je dirai méme un sacri- 
fice d’enfant (ou d’adulte) — et c’est au baptéme, a cet aspect du baptéme, 
que je rattache pour ma part la langue sacrificielle et sacerdotale que saint 
Paul emploie au v. 16 du chapitre 15 des Romains. Mais il ne peut y avoir 
dédicace, sacrifice, que parce qu’on fait mourir en vue d’une résurrection qui 
change la destination et la destinée du consacré ; c’est-a-dire qu’il ne peut y avoir 
dédicace que parce qu’il y a baptéme. Sans quoi, ¢a ne veut plus rien dire. Et 
c’est pourquoi, pour ma part, je refuserais, sion me le demandait, de procéder 
a upé.solennelle consécration-bénédiction d’un enfant, a une sorte de «bap- 

e» Salutiste. Non seulement une telle pratique n’aurait aucune attache 
dans le Nouveau Testament (depuis l’Ascension, la présentation des enfants 
a Jésus trouve sa seule application dans le baptéme), mais elle nierait en fait 
la réalité de l’Ascension. Peut-étre accepterais-je, en tremblant fort, de 
consacrer 4 Dieu le fils ainé d’une femme, pour le destiner ainsi au ministére, 
mais a la condition qu’il soit un garcon, qu’il soit l’ainé, et qu’il soit baptisé 
(comme Jésus a été présenté au Temple aprés avoir été circoncis). Ce serait la 
seule consécration enfantine que me permettrait de faire |’Ecriture. 

; Voila. Je crains fort que tu ne m’accuses d’étre, dans toute cette affaire, 
plus prés de Wittenberg, de Cantorbéry, de Constantinople que de notre tra- 
dition réformée et surtout zwinglienne et barthienne. Mais une fois encore, ce 
n’est ni par mode, ni par godt, ni par désir d’originalité : c’est parce que je ne 
veux pas avancer quoi que ce soit, dans la théologie, qui contredirait le message 
4 apostolique, et j’avoue que toujours plus j’ai peur que notre tradition réfor- 
mée ne soit terriblement menacée, dans tout ce qui reléve du troisiéme article, 

(doctrine de l’Eglise, des moyens de grace, de la vie chrétienne, de l’espérance) 

de docétisme. Or la seule fagon d’écarter cette menace, c’est, je crois, de rester 
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dialectfque aussi dans l’exposé du troisiéme article et d’adorer a la fois la 
liberté et la fidélité de ]’Esprit. 

Excuse cette longue lettre 4 batons rompus. Je suis trop certain de la soli- 
dité de notre amitié pour avoir peur de te I’ envoyer. Sois en tout cas certain 
que situ y répondais dans Verbum Caro, je m’en trouverais enchanté. 


Je te souhaite de bonnes vacances, et te prie de croire A mon attachement 
fidéle et dévoué. 


JEAN-JACQUES VON ALLMEN 
Mon cher ami, ¢ 


Je te remercie de ta longue et pertinente réponse. Si je reprends la plume, 
ce n’est pas pour te contredire, mais pour m’obliger a préciser les points ov 


je te rejoins et qui me semblent incontestables, et les points qui me paraissent 
pouvoir étre contestés. 


1. Nous sommes entiérement d’accord sur le scandale du baptéme pratiqué 
a tort et 4 travers et sur la nécessité de poursuivre la réforme déja commencée 
dans le sens que tu indiques. Sur le plan théologique, je me sens la-dessus iné- 
branlable. Et pourtant, vois-tu, sur le plan du ministére pratique, je sais que je 
calerai la plupart du temps, lorsque je devrai refuser de baptiser un enfant de 
parents indifférents et qui demanderont le baptéme par convenance ou par 
superstition. Car je me dirai qu’alors j’enléve a cet enfant une grande partie 
de la petite chance qu’il a, grace a ce baptéme et a l’engagement des parents, 
d’étre instruit dans la connaissance de Jésus-Christ. Je préférerai risquer de 
vilipender ce baptéme, que risquer de vilipender la petite chance d’avoir un 
jour cet enfant au catéchisme, si du moins je n’ai que le baptéme pour lui 
donner cette chance. Mais justement voila: ne pourrions-nous avoir autre 
chose qui nous permette, sans vilipender le baptéme, d’accueillir toute demande 
de parents nous permettant d’exiger d’eux une promesse a ]’égard de |’instruc- 
tion chrétienne de leur enfant ? 

Pratiquement la situation est paradoxale: car nous devrions ne baptiser 
que justement ceux dont le baptéme n’est point indispensable, puisque leurs 
parents offirent toute garantie, tandis que nous devrions refuser le baptéme a 
ceux-la pour qui il représenterait le seul fil les reliant a l’Eglise, un fil ténu, 
mais un fil quand méme. 

Justement pour n’avoir point a refuser le bapt€éme une’ fois sur deux et 
risquer ainsi de'couper la derniére attache des familles avec |’Eglise, je voudrais 
que nous ayons une cérémonie sans caractére sacramentel et qui n’aurait pas 
plus de fondement biblique que la bénédiction du mariage ou le service d’enter- 
rement. De méme que les époux viennent rendre graces, intercéder, s’engager 
et faire bénir leur union, de méme les parents viendraient rendre graces, inter- 
céder, faire bénir leur enfant et s’engager pour lui. Les deux cérémonies auraient 
le méme caractére, la naissance, le mariage et la mort faisant partie de l’ordre 
naturel. Une telle cérémonie me semble aussi acceptable pour des parents 
chrétiens, que l’est celle du mariage pour des épour chrétiens. Et j’aurais 
moins de scrupules a 1|’« utiliser » pour obtenir un engagement de parents non 
chrétiens, que le baptéme. 

' 2. Le baptéme est un réengendrement; qui le contesterait ? Mais c’est 
justement pourquoi on est en droit de demander qu’il soit donné a quiconque 
a la possibilité d’en avoir conscience. Il n’y a pas de nouvelle naissance incon- 
sciente. Et Jacques ne dit pas: « Dieu nous a engendrés par le baptéme », mais 
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i « par la Parole de vérité »; et Pierre ne dit pas non plus « régénérés par le bap- 
: téme +, mais « par une semence incorruptible qui est la Parole de Dieu ». Le 
i baptéme ne peut donc qu’attester et reproduire ce que la Parole a produit en 
nous. 

Je ne nie pas du tout que le baptéme ait une valeur cognitive ef causative. | 
Car toute connaissance de Jésus-Christ est cause de changements merveilleux. ) 
Mais j’entends bien qu’il n’est causatif qu’en fant que cognili/. Le bapteme ne 
» produit rien avant la connaissance de Jésus-Christ. 

li Et c’est la que je reste perplexe et n’arrive point a réaliser la diflérence que 

: tu établis entre l’enfant baptisé et non baptisé, entre le membre mort de 

l'Eglise et le non-membre de l’Eglise. Qu’est-ce que cette nature morte inter- — 
médiaire ? Qu’est-ce que cette existence baptismale ? A-t-elle le moindre 
semblant de réalité ? Y a-t-il dans l’enfant baptisé une quelconque preédispo- 

sition supplémentaire 4 entendre la Parole ? Si je dois le considérer comme 
membre de l’Eglise, est-ce que je ne dois pas exactement dans le méme sens 
considérer tout homme comme appartenant au seul Seigneur et le lui 
apprendre ? 

3. Je ne veux point supprimer toute médiation. Je sais que la vie de | Eglise 
n’est que cela, et que tout baptéme en particulier implique la médiation du 
ministére pastoral. Mais je maintiens qu’il n’est pas normal qu'un premier 
baptéme ov nous n’étions pas (celui du Christ) soit suivi d'un second baptéme 
ou nous ne sommes pas non plus, et que le sens du second baptéme, c'est notre | 
t présence reconnaissante et joyeuse a ce premier baptéme pour tous les hommes | 
‘4 du Seigneur dans le Jourdain. Notre absence au premier baptéme appelle notre 
7» présence au second. Mais une double absence n’a guére de signification. 

Je reconnais cependant que la foi du gedlier de Philippes ou celle de Cor- 
neille a peut-étre répondu pour les autres membres de sa famille. Je n’en suis 
pas sir cependant. Quand j’essaie de me placer dans | ambiance de cette nuit 
prodigieuse, de m’asseoir 4 la table de cette famille dont le chef vient d’étre 

: foudroyé par la grace, et qui écoute maintenant la Parole de vie dans la bouche 
| de ces hommes tout a l’heure enchainés dans leur cachot, je pense que la femme. 
; et la tante, et la fille, et le gendre, et les petits-enfants mémes du geSlier ont 

bien pu participer 4 la foi du gedélier, ont bien pu accéder tous cette nuit méme 

a un commencement d’esnérance, qui faisait que le gedlier ne repondait pas 

forcément pour eur, mais que peut-étre tous, par la puissance de 1 Esprit. 

répondaient avec lui. Je ne sais si je romantise, mais je ne puis m’empécher de 
trouver tout le contexte de cette histoire assez éloigné du nétre lorsque nos bons 
chrétiens font traditionnellement et automatiquement baptiser leurs enfants. 
4. J’admets la possibilité que les apétres aient baptisé des enfants: mais 
_ devant un fait qui malgré tout demeure incertain, devant le fait aussi qu'il v a 
dans les premiers siécles de l’Eglise en tout cas une tradition authentique de 
non-baptéme d’enfants de familles chrétiennes (l’exemple d’Augustin et 
d’Ambroise en font foi), on peut se demander si l’Eglise n'aurait pas le droit 
; et le devoir, sans nier la valeur du baptéme des enfants, sans pretendre étre 
q plus apostolique que les apédtres, dans ies circomstances présentes. face a cet 
: abus systématique de son plus précieux trésor, face aux tentations et aux con- 
fusions que multiplie la pratique du pédobaptisme, de décider qu'elle serait 
. aujourd'hui plus fidéle 4 son Seigneur en ne baptisant que ceux qui demandent 
eux-mémes 4 recevoir le baptéme et non plus ceux pour lesquels d'autres le 
demandent. Sans doute I’Eglise ne peut-elle commander la chose, mais au 
moins la recommander. 
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9. Que vient faire le docétisme pour toi dans la conception réformée du 
sacrement ? Nous croyons que la Parole a été faite chair en Jésus-Christ, et 
non pas dans l’eau, le pain et le vin. Les sacrements attestent la présence et 
l’ceuvre du Fils de Dieu incarné, ils n’en sont pas une réincarnation. Il me 
semble que ce serait plut6t la diffusion de l’incarnation au travers des sacre- 
ments qui tendrait vers le docétisme et compromettrait l’humanité rigoureuse 
et historique de Jésus de Nazareth. Le docétisme est toujours a craindre, et 
plus que le libéralisme. Mais vraiment je ne vois pas en quoi le pédobaptisme 
nous donne contre lui des garanties, bien au contraire. Certes, je crois comme 
toi a l’ceuvre du Saint-Esprit dans la création et dans le temps. Mais le baptéme 
n’est pas le signe de cette ceuvre générale de la Providence, il est le signe de 
l’ceuvre particuliére de régénération opérée par l’Esprit dans les croyants. 
Encore une fois, il faudrait s’entendre sur le fond: les sacrements ne se rap- 
portent pas a la création, mais a la nouvelle création; c’est pourquoi les céré- 
monies qui accompagnent la naissance, la puberté, le mariage, la mort, et que 
j’estime parfaitement valables, ne sauraient avoir de caractére sacramentel, 
et il faudrait en quelque sorte tenir le sacrement, si nous voulons lui conserver 
sa pleine valeur biblique et sa tension eschatologique, a l’abri de ces cérémonies. 

6. Un détail encore : je ne suis pas persuadé que la présentation des enfants 
a Jésus trouve sa seule application dans le baptéme. Rien ne me dit que l’un 
de ces enfants, si par la suite il s’est converti, n’aura point alors été baptisé. 
Cette bénédiction me parait se rapporter au fait que ces enfants sont l’image 
de ce que devient l'homme régénéré par |’Esprit, et non pas au fait qu’ils sont 
nés de l’Esprit, ce qui serait la signification de leur baptéme. Je crois que 
l’Eglise pourrait bénir les enfants au nom de Jésus-Christ, tout en demandant 
aux parents a cette occasion l’engagement de faire tout leur possible pour 
amener leur enfant, par la connaissance de Jésus-Christ, 4 demander le baptéme. 
La situation serait assez claire et si notre enseignement demeure solidement 
biblique, nous ne risquons pas de devenir pareils aux « spirituels » du xvr® siécle. 
Et puis, les arguments qu’on avance en faveur du baptéme des enfants, 
arguments d’ordre sentimental, pédagogique, traditionnel, trouveraient leur 
réponse dans une telle cérémonie, et le baptéme resterait le baptéme, purement 
et simplement. Et c’est cela qui importe. 

Mais je ne tiens pas a cette bénédiction, ni a une consécration. J’admettrais 
volontiers que l’on vienne simplement rendre grfces et intercéder pour son 
enfant, et promettre de l’élever pour la gloire de Dieu. 

Je suis loin d’avoir répondu a toute ta lettre. Il y faudrait trop de pages 
et reprendre toute la question. J’ai voulu seulement, a propos de ce que tu me 
dis, te préciser mes sentiments, mes certitudes et mes perplexités. A toi de 
voir s’il vaut la peine de publier ces remarques-dans Verbum Caro a la suite de 
ta lettre. 

Avec mon plus amical et fidéle message. ROLAND DE PURY 


Rectification 


La derniére phrase de notre article sur «le remariage des divorcés dans 
l’Eglise nationale vaudoise » (Verbum Caro, n° 14, p. 79) doit étre remplacée par 
celle-ci: «Aprés un long débat, le synode n’a pas retenu la proposition de la 
commission spéciale d’introduire dans la liturgie du mariage un formulaire par- 
ticulier pour le cas de remariage de divorces, ceci afin de ne pas donner |’impres- 
sion qu’il reconnait la légitimité du divorce. » ALBERT GIRARDET 
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KARL BARTH SYSTEMATISE 


Le R. P. J. Hamer, dominicain, a fait paraitre l’an dernier un ouvrage 
intitulé Karl Barth et sous-titré L’occasionalisme théologique de Karl Barth, 
Etude sur sa méthode-dogmatique '. Fort bien présentée *, cette étude mérite 
d’étre lue et méditée. Nous allons voir qu’elle en vaut la peine. 

L’auteur s’est attaché a la « méthode dogmatique » de Karl Barth en 
s’appuyant principalement sur la Kirchliche Dogmatik. Un premier chapitre, 
consacré a la notion barthienne de dogmatique, justifie le plan de l’exposé, 
qui n’est autre que celui des Ppecngomnenes : Parole deen, Parole Cerite et 

Dans sa premiére partie (Le critére divin de la dogmatique : la Parole de 
Dieu), le P. Hamer, aprés avoir étudié la position des Réformateurs et des 
spiritualistes du xvi® siécle (chapitre II), aborde la « caractéristique fonda- 
mentale de la théologie de Barth : la disjonction établie entre la Parole de Dieu 
et l’Ecriture sainte » (p. 17). La Parole s’adresse 4 l’homme, mais elle « n’est 
pas livrée A ’homme » (p. 32). C’est dire que |l’Ecriture sainte n’est pas la 
Parole de Dieu : elle ne peut que le devenir, sans cesse 4 nouveau, quand et ou 
il plaft 4 Dieu (chapitre III). Elle est pourtant bien recue dans le monde créé, 
mais de telle maniére que sa révélation méme ne fait qu’en accentuer le mysteére. 
Aussi bien l’humanité du Christ, telle que Barth la concoit, voile-t-elle sa divi- 
nité (chapitre IV). Il en résulte qu’a proprement parler, la révélation est incon- 
naissable. « Dans le langage humain, Dieu voit sa propre pensée, mais dans Ce 
méme langage l’homme exprime une réalité totalement différente. D’un cété 
la correspondance est parfaite, de l’autre elle est inexistante. Le résultat 
s’exprime donc par une sorte de moyenne: concordance partielle que Barth 
appelle l’analogia fidei » (p. 60). Cette équivalence unilatérale détruit toute 
idée de la révélation (chapitre V). 

Le critére divin de la dogmatique est donc inabordable. Mais Barth fournit 
un «critére de remplacement », l’Ecriture sainte, a laquelle est consacrée la 
deuxiéme partie de l’ouvrage (Le critére humain et provisoire : la Bible). Pour- 
tant rien, chez Barth, ne justifie l’autorité de l’Ecriture. « Lia lettre de l’Ecriture 
est totalement opaque a la révélation, la foi ne peut en constituer un appro- 
fondissement. L’Esprit ne vient pas illuminer la lettre, il livre la révélation 
malgré la lettre. La lettre n’est que l’occasion de l’intervention de 1|’Esprit » 
(p. 72). Tout le systéme barthien « prétend reposer sur l’autorité de la Bible, 
et l’autorité de cette derniére ne repose sur rien » (p. 86). N’est-ce pas une 
théologie du « als ob » ? (chapitre VI). Suit une appréciation, plus positive, des 
principes exégétiques de Barth. Il a rappelé, a juste titre, que l’exégése doit 


_ &tre objective, c’est-a-dire chercher « 4 rejoindre la pensée des auteurs sacrés », 


qu’elle doit étre théologique, «c’est-a-dire qu’elle doit tenir compte du choix 
chrétien imposé par la fiducia de l’exégéte » (p. 112), enfin qu’elle doit étre 


* Desclée de Brouwer. Paris 1949, 297 p. 


7A une réserve prés toutefois : quand renoncera-t-on, dans les publications savantes, 
a faire figurer les notes en fin de volume, obligeant le lecteur a lire a deux mains ? 
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prudente dans la maniére dont elle recourt aux diverses notions philosophiques 
humaines pour expliciter le contenu de l’Ecriture (chapitre VII). 

La troisiéme partie (La prédication de l’Eglise : matiére de la dogmatique) 
traite des divers problémes relevant de ce que Barth appelle lui-méme la 
Parole préchée. L’auteur étudie d’abord l’ecclésiologie de Luther, de Calvin 
et de Schleiermacher. II constate, a juste titre, que l’Eglise est, pour le premier, 
la communion des croyants (ecclésiologie de la foi), pour le second la société 
des prédestinés (ecclésiologie de la prédestination), pour le troisiéme « ]’assem- 
- blée des régénérés, réunis dans un but d’entraide et de collaboration mutuelles » 
¢ecclésiologie de l’expérience religieuse, p. 127). Le chapitre se conclut par 
quelques bréves, mais trés intéressantes considérations sur la visibilité de 
l’Eglise dans ces trois courants de pensée (chapitre VIII). Barth s’inspirera 
de l’ecclésiologie des Réformateurs, mais il lui apporte de sérieuses modifica» 
tions. Pour Luther et Calvin, l’Eglise comportait un élément indiscutable de 
visibilité. Pour Barth, la Parole de Dieu est tout ensemble « l’élément consti- 
tutif d’une Eglise invisible et la marque distinctive d’une Eglise visible » 
(p. 137). Il en résulte que, si 1’ Eglise est un pur événement, dépendant de la 
seule souveraineté de Dieu, elle n’en est pas moins visible et historique, cons- 
tituée par la suite d’événements par laquelle Dieu la suscite sans cesse a 
nouveau. Mais ces événements ne sont autres que les initiatives constamment 
nouvelles de la Parole de Dieu. Or cette Parole n’est saisie par l’homme que 
dans l’acte de la fiducia. Et la fiducia ne repose elle-méme sur aucune garantie 
objective. Il en découle que l’appartenance a |’Eglise visible est « un saut dans 
Vinconnu » (p. 139), ce qui n’empéche pas la communauté visible de revétir 
une extréme importance. « Si Dieu reste libre, le croyant, lui, ne peut chercher 
le salut que dans la communauté visible ». Et le P. Hamer de noter fort juste- 
ment qu’il y a, dans la théologie barthienne « une extraordinaire revalorisation 
de l’Eglise visible, maintenue cependant sous le jugement de Dieu » (p. 141). 
La structure la moins imparfaite de l’Eglise sera celle qui offre le moins de 
résistance aux interventions de la Parole de Dieu. L’Eglise barthienne sera 
congrégationaliste (chapitre IX). Briévement, l’auteur résume ensuite la 
notion barthienne de prédication, les rapports qu’elle soutient chez Barth 
avec le sacrement et avec la confession de foi. Tout ceci pour conclure que, 
selon la théologie romaine bien comprise, l’Eglise reste toujours soumise a la 
révélation, comme Barth le veut aussi. La différence, c’est que, chez Barth, 
du fait de l’absence d’une doctrine de |’Incarnation prolongée dans |’Eglise, 
l’Ecriture est non seulement la norme, mais |’explicatrice de cette norme, 
réle assumé, selon la théologie catholique, par le magistére vivant de 1’ Eglise 
humano-divine (chap. X). 

La quatriéme et derniére partie (La valeur des principes barthiens et leur 
origine immédiate) expose d’abord les conclusions auxquelles l’auteur est 


parvenu. Le P. Hamer raméne 4a trois principes l’essentiel de la méthode 
dogmatique de Barth. 


1. Caractére actuel et discontinu de la Parole de Dieu. « Aucun don n’est 
concédé a l'homme ou a l’humanité. Dieu ne conserve pas la révélation et la 
grace, il les recrée toujours » (p. 137). 


2. Caractére essentiellement mystérieux de la Parole de Dieu. Par suite du 
péché, l’homme est devenu « sans organe pour la Parole de Dieu » (p. 168). 


3. Credo quia absurdum. « La foi n’est pas un acte de l’homme qui connatt 
Dieu, mais un acte de Dieu qui connait "homme... Mais ici le fidéisme entre 
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en jeu. L’homme choisit de croire, il décide de croire... Ce mouvement de la 
fiducia est essentiellement un saut dans le vide absolu... Cette fiducia est a 
l’origine de la connaissance indirecte. L’>homme se tourne 4 nouveau vers la 
Bible et décide d’y voir malgré tout un témoignage de la Parole de Dieu » 
(p. 169). En d’autres termes, la Bible n’est pas un moyen de connaissance, 
«elle n’est qu’un lieu, une occasion. Aussi nous semble-t-il que l’on puisse 
définir la méthodologie barthienne un occasionalisme théologique » (p. 170). 
La pensée de Barth est finalement « fondée sur un agnosticisme dont il essaie 
en vain de s’évader par le fidéisme » (p. 171). Elle est en somme nettement 
dualiste : « Tout se.situe sur deux plans: le plan de l’action divine et celui de 
l’action humaine. Dans sa souveraine liberté Dieu peut, par des « interventions 
verticales » jouer un réle réel, mais caché sur le plan humain; l’homme ne peut 
méme pas lever la téte : il est pris dans la continuité horizontale. Dieu se trouve 
dans l’ordre de la vérité, il fait la vérité; ’ homme se trouve dans l’ordre de 
Vobéissance. Dans le cadre de sa fiducia, ila percu l’ordre de se conformer a une 
Ecriture, qui ne contient pas la vérité, mais qui pourrait la devenir » (p. 170). 
La Bible serait-elle la source de ce dualisme ? (chap. X1). Non pas. Le P. Hamer 
la trouve dans Kierkegaard dont Barth, il est vrai, s’est distancé depuis long- 
temps, mais qui n’en a pas moins exercé une influence décisive sur le départ 
théologique du pasteur de Safenwil. C’est en s’appuyant owl Kierkegaard que 
Barth a échappé a la théologie hégélienne de sa jeunesse. Mais, des deux 
principes kierkegaardiens fondamentaux, le dualisme (ou le paradoxe) et la 
subjectivité (ou la mystique), Barth n’a gardé que le premier, qui lui était seul 
utile dans sa lutte contre le libéralisme théologique. Plus tard, dés qu’il s’est 
apercu ue l’individualisme kierkegaardien « conduisait A une noétique de 
type religieux et intuitif, il abandonna une facon de parler équivoque qui 
pouvait nuire 4 l’idée fondamentale et essentiellement polémique de son 
ceuvre » (p. 211). Quoi qu’il en soit, les trois grands principes barthiens ont 
leur source dans le dualisme anti-hégélien (et donc hégélien) du penseur danois 
(chap. XII). 

Aprés une sorte d’excursus (chap. XIII) ol est rappelée, a l’intention des 


' protestants, la position de la théologie catholique sur les divers points traités 


au cours de l’ouvrage (Révélation immédiate ou médiate ? — Etat de I’intelli- 
gence dans une nature déchue — Harmonie de Ia foi et de la raison), le P. Hamer 
conclut qu’il y a lieu de distinguer « l’intention fonciére de Barth et son intui- 
tion théologique. Barth a voulu rendre a la transcendance divine une place 
que le libéralisme lui avait 4prement disputée. Intention légitime et combien 
nécessaire ». Mais il a compromis cette intention en « associant inséparablement 
la transcendance et la non-communication de la sainteté divine », ce qui 
constitue «une déviation philosophique d’un grand théme scripturaire » 
(p. 234). « Barth se survivra par ce qu’il a voulu faire » (p. 235). Dans la mesure 
ou elle répondra a son intention, la théologie protestante redeviendra, pour la 
théologie catholique, un partenaire avec lequel il est possible de mieux con- 
verser qu’avec le libéralisme du siécle dernier. Au reste, l’avenir seul dira si 
cette heureuse orientation est un « acquis définitif » ou ne représente que le 
« sommet d’une courbe » (p. 236). 


Le livre du P. Hamer est le résultat d’un travail probe et patient. L’auteur 
a lu la plupart des écrits de Barth et, a coup sfir, tous les plus importants. On 
n’en saurait dire autant de tous ceux, anti-barthiens et méme barthiens, qui se 
mélent de parler, d’écrire ou de professer. I] a consulté les travaux, protestants 
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et catholicg tse s, déja parus. Il a fait l’effort de situer Barth dans son Eglise, 
d@’étudier #§&Réformateurs, le libéralisme protestant, Hegel, Kierkegaard, 
la théologeii—  <iialectique. Il serait 4 souhaiter que les auteurs protestants, par- 
lant du cat Ee qelicisme, manifestent toujours le méme souci d’information et une 


égale de sympathie. 


Le =a me semble avoir été particuliérement heureux dans son essai 
de caract€@ £&-a ser Barth par rapport aux Réformateurs, de montrer en quoi il les 
continue quoi il s’en distingue. De méme, l’origine kierkegaardienne de 
certains t fr &@ res barthiens est lumineusement mise en évidence. 


ii telle qu'elle se propose au lecteur, l’interprétation du P. Hamer 
apparait ©] é@mement vulnérable, et ceci 4 cause méme de I’intention avouée 
de Vautetuze = trouver, en se fondant — a juste titre — sur la méthotle dogma- 
tique du ft Fa —&qologien b4lois, la « clef de tout le systéme » (p. 5) et « mettre en 
lumiére les x23 24rites ‘et les insuffisances du systéme étudié » (p. 6). En fait, le 
eprise barthienne, tel que le P. Hamer |’établit, se solde 
par un d@fi< at sans espodir. Les\« insuffisances » éclatent tout au long de l’ou- 
vrage, dans qui commande l’essentiel de l’exposé. 
Ia notion barthienne de l’actualité de la Parole de Dieu: l’action 
de Dieu rae _rroduit pas d’effet, elle s’applique momentanément a des étres et 
a des<as =a Eicuiiers, elle ne se donne jamais (cf. p. 33). Insuffisante, la christo- 
leogie bart Fai emne, selon laquelle l’humanité est « inutilisable comme telle » 
(p. 46). Eee st FFisante, la notion barthienne de la connaissance de la Parole de 
Dieu: EGVarth, homme. ne peut pas connafitre Dieu >» (p. 68). Insuffisante, 
la notiom E> =z hienne del’Ecriture sainte : la lettre de l’Ecriture est « totalement 
opaque A Ease x <€wélation »(p. 72). Insuffisante, la notion barthienne d’inspiration : 
Vinspiratiagc r= barthienne est insaisissable (cf. p. 74). Insuffisante, la notion 
barthiera re <8” Egiise: contre son intention, Barth nie, en fait, toute visibilité 
deVEglise 1’ appartenance al’Eglise visible n’est qu’un « saut dans » 
(p. 139)- E22 sw fiisants, et combien, les trois principes barthiens, insuffisantes, 
leurs corsa Ss Comment d’ailleurs serait-elle suffisante, une méthode 
dogmatiqts qqui aboutit a l’occasionalisme théologique, a 1|’agnosticisme, 
au fidéisrm 7? 

En face <ie cet impressionnant passif, il fait pauvre figure, le maigre petit 
actif des sS—xuzls « mérites » reconnus sans réserve 4 Barth: la validité de son 
exégése o ® Feo five (mais non de son exégése théologique, cf. p. 95 et suiv.) et 
Vhonorabiiat <— de son intention, sauvée en quelques phrases, tout a la fin de 
lVouvrage <= «<< rendre a la transcendance divine une place que le libéralisme 
lui avait disputée » (p. 234). C’est peu. Et c'est fini. 


Pour _—x«z qu'il connaisse Barth, et qu’il ait mesuré les conséquences de sa 
pensée pouzx  1’Egiise et la prédication chrétienne, tout lecteur impartial du 
P. Hamer Ss ©]@rait excusable de s’associer aux dures critiques que lui a faites le 
P. Bouyex = C’est une immense déception que ce livre nous laisse. I] ne devrait 
pas s’imtit_uazkBer Aarl Barth mais Les erreurs, ou pluté6t L’erreur de Karl Barth. 
Vouloir mer un homme, une pensée religieuse a une erreur, et de surcroit 
loger cette ©rreur dans une définition toute faite a priori d’aprés des cadres de 
pensée acgusz& EET sont non pas tellement hostiles qu’étrangers, quelle critique 
plus séwér =] wourrait-on formuler a l’endroit du P. Hamer que. -de formuler 
ainsi sora <8 @ssein en ses propres termes ?... Il est bien vrai qu’en. conclusion, 
le P. Hareae® insiste sur la sympathie qu'il éprouve avec l’intention, sinon avec 
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la réalisation de la pensée barthienne. Mais cette intention, il s’est jusque-la 


si peu préoccupé de la dégager que cette conclusion, en dépit de son incon- 
testable sincérité, fait une impression de postiche » ?. 


Pourtant, quelque compréhensible que soit une critique aussi violente, je 
ne pense pas qu’elle rende compte équitablement de l’ample effort du P. Hamer. 
La question qui se pose est bien plut6t celle-ci : comment se fait-il qu’un théolo- 
gien honnéte, sincére, irénique au meilleur sens du terme, ait pu aboutir a une 
pareille interprétation de la pensée de Karl Barth ? Comment le P. Hamer 
s’est-il mis dans une situation telle qu’il n’ait plus pu faire justice, autrement 
que verbalement, a l’intention barthienne ? 

C’est, je crois, parce qu’il n’a pas suffisamment pesé l’avertissement que 
Barth lui-méme se donnait — et donnait par avance 4a ses lecteurs futurs — 
tout au début de sa carriére théologique : « Ne considérez. pas ma contribution 
a la discussion théologique ... comme une entreprise qui voudrait faire concur- 
rence aux théologies conservatrices, libérales, ritschlienne ou comparative; 
mais comme une sorte de nofe marginale *, de glose qui, 4 sa maniére, s’accorde 
et ne s’accorde pas avec ces grandes constructions, mais qui, j’en suis persuadé, 
perdrait son sens dés |’instant ov elle voudrait étre davantage, ov elle revendi- 
querait sa place et voudrait faire figure de nouvelle théologie 4 cété des autres. 
Thurneysen, Gogarten et moi, nous serons perdus dés que nous voudrons vrai- 
ment « faire école » au sens ordinaire du terme. Mon idée, c’est que chacun 
demeure fidéle 4 son école et 4 ses maftres et se contente du correctif *, ou pour 
parler avec Kierkegaard de la« pincée d’épices » qui est le condiment du repas 
et peut 4larigueur avoir son importance, de cette note marginale que je vous 
apporte... Si vraiment quelques-uns ont le désir de comprendre ce dont il 
s’agit quand on parle de « ma théologie », nous pourrons seulement leur affirmer 
que nous n’avons pas eu Il’intention d’élaborer quelque monument théologique 
ou de fonder une école. Notre point de départ a été dans la détresse et la promesse 
de la prédication chrétienne *, et rien que 1a. * » 

Le P. Hamer a pris l’ceuvre de Barth pour le « texte » méme, et non pour la 
glose marginale. Il l’a considérée comme prétendant a embrasser la totalité 
de l’horizon théologique, et non comme une perspective particuliére, bien que 
décisive, de cet horizon. En un mot: il a vu en Barth un systématicien, et en sa 
Dogmatique une théologie complete. Il y a quelques années, nous avons montré 
sur un exemple particulier, 4 quoi l’on aboutit lorsque l’on considére Barth 
comme quelque moderne saint Thomas *: un monument d’impasses, de con- 
tradictions et d’identités tout ensemble. Ce n’est guére étonnant: la glose 
marginale usurpant la place du texte lui-méme a perdu toute référence, le 


' Article « Du Dieu caché au Dieu révélé », La Vie intellectuelle, février 1950, p. 244-250. 


2 Randbemerkung dans le texte allemand. Sauf indication contraire, c’est nous qui 
soulignons. 


* Souligné dans le texte. 
* Souligné dans le texte. 


5 Conférence « Détresse et promesse de la prédication chrétienne » ic dans Parole 
de Dieu et parole humaine, Paris 1933, p. 127-128. 


® Cf. article « Le probléme de |’Eglise chez M. Karl Barth », Verbum Caro, N° 1 (février 


1947), p. 4-24. Cet article développe plus éxplicitement que nous n’avons pu le faire ici la 


maniére dont il convient d’aborder Barth pour rendre justice a son intention et recueillir 
les bienfaits de son message. 
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correctif ne s’applique plus qu’a lui-méme, il ne corrige plus rien, puisqu’il 


’ m’y a plus rien a corriger, il tourne 4 vide. Barth ne se comprend que rapporté 
-& ce dont il admet a priori l’existence: a l’Eglise dont, dés la premiére ligne 


(et dés le titre !) il suppose la présence, aux grands dogmes cecuméniques dont, 
& toutes les pages, il postule la validité, au « fait » chrétien dont il ne parle 
jamais qu’a posteriori. Son message n’est intelligible — mais alors, quelle 
éblouissante lumiére ! — que comme celui d’un prédicateur, d’un prophéte, si 
l’on entend bien le mot, d’un ministre de l’actualisation, par le Saint-Esprit, 
de l’cuvre de Dieu déposée dans |’Ecriture et dans |l’Eglise. Un théologien 
catholique n’efit-il pas été particuliérement qualifié, par son origine confes- 
sionnelle, pour cerner les limites a l’intérieur desquelles le témoignage de Barth 


prend son-sens, pour affirmer le « texte », le « contexte », et valoriser du méme 
coup la glose marginale ? 


Pourquoi le P. Hamer ne I’a-t-il pas fait ? Aurait-il peut-étre été la victime 
d’un excés de conscience et de délicatesse ? Théologien catholique abordant une 
ceuvre protestante, n’était-il pas naturel qu’il s’inspire de l’opinion commune 
des protestants réputés compétents sur le sujet ? Or ceux-ci, les « barthiens » 
précisément, pensaient et pensent encore que la Dogmatique pose les bases 
d’une théologie compléte, qu’elle embrasse la totalité de l’horizon théologique, 
ils pensaient et ils pensent encore que toute théologie ne peut @étre qu’une 
actualisation de la Parole de Dieu et un rejet sans rémission de toutes les 
« spéculations abstraites » extérieures au dynamisme actuel du Saint-Esprit. 
Le P. Hamer voyait suspectés d’infidélité A la pensée de Barth, par les « bar- 
thiens» les plus notoires (que semblait et semble encore ne pas désavouer 
toujours le maitre dont ils se réclament) ceux d’entre les protestants qui 
rappelaient l’origine, l’intention premiére du message barthien: un correctif, 
une glose marginale, et qui pensaient étre d’autant plus fidéles a |l’intention 
de Barth qu’ils affirmaient plus carrément l’existence de la chose A corriger, du 
fexte a gloser. Le sympathique auteur catholique ne.se serait-il pas laissé 
prendre a l’interprétation « barthienne » de la pensée de Barth ? 

Quoi qu’il en soit, l’option de départ du P. Hamer coincide, en fait, avec la 
communis opinio des « barthiens » sur l’ceuvre de Barth. Il en a seulement déve- 
loppé les conséquences d’une maniére plus éclatante, pour en montrer I’insuf- 
fisance finale. 

Si l’on oublie que la théologie de Barth est une théologie du correctif, si on 
la considére comme une théologie complete, susceptible, a ce titre, d’étre 
systématisée, et non comme la prédication qu’elle est, on devra, t6t ou tard, 
donner raison au P. Hamer. 

Et cela restera le mérite de notre auteur que d’avoir poursuivi la communis 
optnio jusque dans ses derniers retranchements. Cette « erreur » peut servir la 
vérité. Il nous appartient, 4 nous protestants, les tout premiers, de ]’accueillir 
avec gratitude et de ne pas en laisser perdre la salutaire instruction. 


JEAN-Lovuis LEUBA 


- 
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ALEXANDRE VINET, Lelires 1V, 1843-1847. Payot, Lausanne 1949. 


‘L’attitude de Vinet, telle qu’elle apparait dans ce dernier volume de lettres, 
peut étre définie en deux mots: dégagement et engagement. 

Bien sir, c’est avant tout la’mort qui va dégager Vinet de son labeur 
terrestre ! On pourra dire de lui ce que, huit semaines avant de mourir, il disait 
d’un autre: « Il y a un juste de moins sur la terre, il y a un bienheureux de 
plus dans le ciel» (p. 311). 

Cependant, pour des raisons qui ne sont pas uniquement de santé, Vinet 
se dégage des responsabilités qu’il assumait dans |’Eglise d’Etat : « Des motifs 
de conscience m’obligent 4 résigner, dés la fin de l’année académique qui vient 
de s’ouvrir, les fonctions que je remplis dans l’Académie de Lausanne en qua- 
lité de professeur de théologie pratique » (lettre au Conseil d’Etat, p. 49-50). 
Il accepte de surseoir. Mais le 21 mai 1845, la décision est irrévocable : « J’ai 
donné ce matin ma démission... » (p. 114). 

Aprés la chaire de théologie, “Vinet occupe un temps celle de littérature. 
Mais, comme il a le tort de fréquenter des assemblées religieuses en dehors de 
l’Eglise nationale, ce refuge doit lui étre 6té. Le président du Conseil d’Etat, 
H. Druey, l’en informe : « Je suis chargé en conséquence de vous faire connaftre 
que vos fonctions comme professeur de littérature francaise ont cessé » (p. 280). 

Vinet ne s’en plaint qu’a moitié : « Je suis 4 peu prés décidé a privatisieren 
pendant quelque temps. (...) Je ne voudrais pas sortir de ce monde sans avoir 
goaté d’une autre maniére d’exister » (p. 282). 

Et c’est ainsi que, de son propre chef ou par suite des circonstances, Vinet 
se dégage ou se trouve dégagé de ses fonctions officielles. 

Va-t-il alors, pendant le peu de temps qui lui reste a4 vivre, privatisieren ? 
On pourrait le croire: « J’ai une position solitaire, que je tiens a conserver, et 
dans laquelle, si je puis faire quelque bien, j’en ferai plus que dans toute autre » 
(p. 256). Il est un outsider: « J’ai plus qu’il me faut aux dix doigts de mes 
deux mains pour compter dans le pays ceux qui pensent comme moi » (p. 255). 
C’est pourquoi il reste étranger aux premiers travaux de 1]’Eglise libre: « Les 
hommes comme moi et comme deux ou trois autres, n’ont pas cess¢ un moment 
d’étre regardés comme des volontaires ou des honoraires — je dis trop peu — 
qui n’avaient aucune vocation a prendre part a l’ceuvre nouvelle » (p. 190-191). 
« On avait soin de me dire qu’on ne partageait pas mes vues » (p. 199). 

Néanmoins, dégagé de toute responsabilité dans |’Eglise traditionnelle, 
Vinet sent la nécessité de s’engager dans cette Eglise nouvelle: « Moi aussi, 
j’étais tenté de discuter, de critiquer (...); mais chaque chose a son temps. II 
faut d’abord approuver et plaindre » (p-478-179). Ce qui l’améne a une décou- 
verte: «On marche ensemble sans &@tfe ensemble; mais par-dessous cet 
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embrouillamini, il se fait une ceuvre bénie » (p. 229). Il peut méme aller jusqu’a 
remercier « au sujet de l’ceuvre si remarquable que Dieu vient de faire au milieu 
de nous. C’est bien Lui qui l’a faite; chacun est forcé de le reconnaitre; presque 
personne n’a voulu d’avance tout ce que nous voyons aujourd’hui, et nous 
avons marché vers la vérité en lui tournant le dos » (p. 250). Et c’est ainsi que 
Vinet se trouve associé a un événement considérable : « Puissions-nous surtout 
nous humilier toujours davantage dans la pensée du saint honneur que nous a 
fait notre Maitre en nous conviant A mettre la main a la construction d’une 
maison de Dieu sur la terre! » (p. 285). 

En résumé, et pour reprendre des termes que d’autres articles de cette 
revue définissent, Vinet passe de l’Eglise-Institution a l’Eglise-Evénement. 
Mais la pensée qu’il pourrait ainsi drainer la vérité ne l’effleure méme pas : 
« Je ne prétends pas que tout le monde voie la chose du méme ceil que moi; 
et je n’ai jugé ni de la bouche ni du cceur ceux des pasteurs vaudois qui sont 
restés ou rentrés dans leurs postes » (p. 204). 


J. B. 


F. Mrenarni, Dieu a image de Uhomme. Delachayx et Niestlé, Neuchatel et 
Paris 1950. (Bibliothéque théologique.) 


L’Ancien Testament parle toujours de Dieu en termes concrets et réalistes, 
jamais en termes abstraits ou philosophiques. Le lecteur de la Bible est mis en 
présence d’un étre qui, quoique infiniment au-dessus de l’homme, n’en posséde 
pas moins l’aspect, la forme et les gestes de son existence corporelle. Partant 
de cette constatation, l’auteur examine dans une premiére partie le vocabulaire 
anthropomorphique de 1’A. T. Il rend leur fraicheur premiére a des maniéres 
de parler vives et naives dont nos traductions font des expressions stéréotypées. 
Puis il constate le probléme que ces anthropomorphismes ont posé aux Juifs 
eux-mémes, et la tendance a l’atténuation progressive. Enfin, d’un point de 
vue plus systématique, il conclut que loin d’étre périphérique, |’anthropomor- 
phisme est essentiel a la théologie de l’A. T. Il est le fondement de la doctrine 
chrétienne premiére: Dieu s’est fait homme en Jésus-Christ. 


H. C. 


A.-Lecerr, Etudes calvinistes. Delachaux et Niestlé, Neuchatel et Paris 1950. 
(Série théologique de l’Actualité protestante.) 


L’ouvrage est composé d’études parues de cété et d’autre, qu’a recucillies 
et introduites André Schlemmer. L’ceuvre de Lecerf est et restera inachevée. 
Il a interdit que ses notes inédites fussent publiées. Aussi est-ce avec joie que 
le lecteur parcourt ces quatorze études, a la fois claires et riches de substance. 
Le calvinisme de l’auteur nous y parait original, beaucoup moins proche de 
Barth que lui-méme ou son introducteur ne semblent l’avoir cru. Le calvinisme y 
est défini (p. 11) comme un principe universel au méme titre que le catholicisme, 
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que le déisme ou que le panthéisme. A la théologie s’ajoute donc une philo- 
sophie, avec une ontologie, une cosmologie et une anthropologie. C’est 1a ce 
qui nous apparait la marque propre de la position de Lecerf, et 1a, il n’a pas de 
successeur. Les néo-calvinistes se désintéressent de tout ce qui n’est pas théo- 
logie biblique ou catéchétique, et c’est dommage. Qui reprendra l'étude pro- 
prement systématique et philosophique du calvinisme ? Il y aurait la une 
belle tache. 

Lecerf a vécu dans un long isolement doctrinal. Aprés sa mort, son ceuvre 
inachevée se dresse elle aussi isolée, jusqu’au moment, sans doute, od Dieu 
suscitera l’une de ces vocations doctorales que Lecerf attendait avec foi. 


H. 


Otto Weser, Karl-Barth’s Kirchliche Dogmatik. Ein einfiihrender Bericht. 
Buchhandlung des Erziehungsvereins, Neukirchen Kreis Moers, 1950. 


M. Otto Weber, professeur a Geettingue, a renduun grand service aux 
théologiens de langue allemande ; il a résumé les six premiers tomes de la 
Dogmatique ecclésiastique (jusqu’au II1I/2 inclus). Le contenu est divisé en onze 
chapitres, o l’on reconnait sans peine les principaux thémes de la pensée de 
Barth *. L’auteur suit trés fidélement l’ordonnance du texte, dont il indique 
constamment les références. 

Certes, plus encore que le Résumé analytique frangais commencé par le 
soussigné — qui espére le poursuivre — l’opuscule de M. Weber offre-t-il un 
concentré d’une extréme densité (162 pages pour 4507). Mais de tels travaux ne 
prétendent pas suppléer a la lecture de l’original. Ils ne veulent constituer 
qu’une espéce de répertoire. Comme le remarque Karl Barth dans la préface, 
Vutilité du patient Einfiihrender Bericht de M. Weber est analogue a celle d’une 
« carte de géographie », ou a celle « d’un de ces robustes petits remorqueurs que 
l’on voit, dans les grands ports, permettre aux transatlantiques queique peu 
massifs et embarrassés de prendre le large ou de gagner le port ». 


J.-J. L. 


1 1. La Parole de Dieu et la dogmatique. 2. Le Dieu trinitaire. 3. L’incarnation de 
la Parole. 4. L’effusion du Saint-Esprit. 5. Ecriture et Eglise. 6. La connaissance de 
Dieu. 7. La réalité de Dieu. &. La grace élective de Dieu. 9. Le commandement de Dieu. 


_ 10. La création et son ceuvre. 11. L’>homme. 
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Nouveautés parues en fin d’année dans nos 


COLLECTIONS THEOLOGIQUES 


Le Commentaire du Nouveau Testament, qui comprendra 15 volumes 
publiés sous la direction d’un groupe de théologiens, offre au public de 
langue francaise un auxiliaire exégétique d’une grande valeur scientifique. 
Deux volumes ont paru, dont le second sort de presse : 


Vol. VIL: J. HERING. L’Epitre de saint Paul aux Corinthiens, relié 12 fr. 50, 
broché 9 fr. 50 


Vol. XN: P. BoNNaARD, L’Epitre de saint Paul aux Philippiens, Cu. Masson, 
L’Epitre de saint Paul aux Colossiens, reiié 12 fr.50, broché 9 fr. 50 


On peut encore souscrire 4 l’ceuvre compléte en bénéficiant d’une remise 
de 10 %. 


Dans la Bibliothéque théologique vient de paraitre un ouvrage qui per- 
mettra aux lecteurs fran¢cais de mieux connaitre la pensée du plus grand 


systématicien de la théologie contemporaine: KARL BAartH, Esquisse d’une 
dogmatique, 6 fr. 50 


Les Cahiers théologiques s’enrichissent de deux nouveaux titres: 


Dans le n° 27, Le travail de Vhomme et son cuvre (2 fr.), le prof. Ep. MAaurRIS 
montre “au cours d'une minutieuse recherche sur l’éthique biblique du travail 
comment celui-ci, pour accomplir sa fonction réelle, doit pouvoir s’insérer 
dans une ceuvre qualifiant 'homme qui en est l’ouvrier. | 


Mme MeEHL-KOEHNLEIN donne un apercu clair et complet de l’anthro- 
pologie paulinienne dans le Cahier n° 28, L’homme selon Vapétre Paul (2 fr. 50). 
Son information tres sire tant dans le domaine de l’exégése que de la philo- 
sophie ancienne et contemporaine, lui permet d’intervenir avec autoriteé 


dans le grand débat contemporain sur la condition et la destinée humaines. 


La Série biblique s’adresse 4 un public plus étendu et lui offre la traduc- 
tion de l’ouvrage désormais classique de HUNTER « The Unity of the New 
Testament » sous le titre frangais de Un Seigneur, une Eglise, un Salut (4 fr.), 
Cé livre, qui démontre l’unité fonciere des divers auteurs du Nouveau Testa- 
ment, est publié sous le signe de lVunité chrétienne: écrit par un anglican 
et traduit par un catholique, il parait dans une maison réformeée. 
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VOLUME V. (N°* 17-20) 1951 


EDITORIAL 


Une fois n'est pas coutume: voici un numéro consacré presque 
exclusivement ad un méme sujet. Mais quel sujet! La pi.ce que nous lui 
avons accordée, grande au regard du peu de pages dont nous disposons 
encore, est bien petite au regard de notre souffrance. Puisse-t-elle I étre 
aussi au regard de notre foi, « ferme assurance des choses qu'on espére »! 

Nous continuons a espérer l'unité chrétienne, qui est voulue de Dieu. 
Nous continuerons a essayer de faire cette volonté, comme nous devons 
faire toute volonté de Dieu. 

Deux dangers nous menacent : l’anticatholicisme, stérile comme tous 
les mouvements réactionnaires; la nostalgie de [unité, stérile comme 
toutes les. nostalgies. 

Mais, a qui renonce a ses réactions et a ses nostalgies, Dieu ouvre, 


toute grande, la porte de son espérance. 
J.-L. L. 


y 


Ce numéro est le premier de notre cinquiéme année. En acquittant d’emblée 
leur cotisation, s’ils ne l’ont déja fait, nos fidéles lecteurs nous éviteront des 
frais. Nous les en remercions d’avance, comme aussi de pien vouloir nous aider 
a trouver de nouveaux abonnés. : 


. 


LE DOGME DE L’ASSOMPTION 


« C’est pourquoi, aprés avoir adressé & Dieu d’incessantes et suppliantes 
priéres et invoqué les lumiéres de l’Esprit de vérité, pour la gloire du Dieu 
Tout-Puissant qui prodigua sa particuliére bienveillance 4 la Vierge Marie, 
pour l’honneur de son Fils, Roi immortel des siécles et Vainqueur de la mort 
et du péché, pour accroitre la gloire de son auguste Mére et pour la joie et 
l’exultation de l’Eglise tout entiére, par l’autorité de Notre Seigneur Jésus- 
Christ, des bienheureux apétres Pierre et Paul et par la Nétre, Nous pro- 
clamons, déclarons et définissons que c’est un dogme divinement révélé que 
Marie, l’Immaculée Mére de Dieu toujours Vierge, 4 la fin du cours de sa vie 
terrestre, a été élevée en 4me et en corps 4 la gloire céleste }. 

» C’est pourquoi, si quelqu’un — ce qu’a Dieu ne plaise — osait volon- 
tairement nier ou mettre en doute ce que Nous avons défini, qu’il sache qu’il 
a fait complétement défection dans la foi divine et catholique... 

» Qu’il ne soit permis 4 qui que ce soit de détruire ou d’attaquer ou contre- 
dire par une audacieuse témérité, cet écrit de Notre déclaration, décision et 
définition. Si quelqu’un avait la présomption d’y attenter, qu'il sache qu'il 
encourrait l’indignation du Dieu Tout-Puissant et des bienheureux apdtres 
Pierre et Paul. 

» Donné a Rome, prés de Saint-Pierre, l’année du trés grand Jubilé mil 
neuf cent cinquante, le premier novembre, en la féte de tous les saints, de 
Notre pontificat la douziéme année. 


Moi, Pie, 
Evéque de l’Eglise catholique, 
j'ai signé cette définition. * » 


Notre tristesse est grande a la pensée que notre devoir de fidélité 4 l’Evan- 
gile de Jésus-Christ et de défense de la vérité chrétienne nous oblige 4 encou- 
rir la malédiction de nos fréres catholiques romains, qui, fidéles 4 leur Sou- 
verain Pontife, doivent nous considérer comme ayant «fait complétement 
défection dans la foi divine et catholique » Nous avons souvent, et avec 


*Ces lignes qui appartiennent a la Bulle dogmatique « Munificentissimus Deus » 
(1 XI 1950), ont été lues lors de la proclamation solennelle du dogme sur la place Saint- 
Pierre & Rome; elles se terminent par le dispositif dogmatique infaillible : « ... Immacu- 
latam Deiparam semper Virginem Mariam, expleto terrestris vitae cursu, fuisse corpore 
et anima ad coelestam gloriam assumptam.» La Documentation catholique, 19 XI 1950, 
N° 1082, col. 1486, 1489. 

* Deux fragments de la conclusion de la Bulle. La signature personnelle du pape: 
«Moi, Pie, évéque de |’Eglise catholique », s’explique par la doctrine de l’infaillibilité 
d’une définition pontificale «ex sese, non autem ex consensu ecclesiae, en soi et non par 
le consentement de |’ Eglise ». I] s’engage ici certes comme « Pasteur et docteur de tous les 
chrétiens », mais aussi personnellement. Nous y reviendrons. 
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force, affirmé la nécessité qui s’impose A tout chrétien non catholique romain 
de connaitre l’Eglise romaine malgré toutes ses défaillances, et mous conti- 
nuons a I’affirmer; il nous est d’autant plus douloureux « d’attaquer et de 
contredire cet écrit de la déclaration, décision et définition du pape ». Certes 
nous ne le faisons pas par « audacieuse témérité», ni par « présomption», 
mais par souci d’obéissance 4 la vérité qui est en Jésus-Christ. Cependant, 
_c’est en pleine connaissance de cause, aprés nous étre informés aux meilleures 
sources écrites et vivantes, que mous écrivons ces pages, en sorte qu’aux 
yeux du pape et de tout catholique a lui fidéle, nous encourons « l’indignation 
du Dieu Tout-Puissant et des bienheureux apétres Pierre et Paul ». 
Comment ne pas dire ici 4 nos fréres catholiques que jamais, dans aucune 
discussion théologique, nous ne nous sommes sentis plus 4 l’aise, plus sdrs 
et plus forts, certains de ne pas encourir cette indignation du Seigneur et des 
apétres, mais, bien au contraire, d’étre en pleine communion non seulement 
_ avec eux, mais encore avec toute l’Eglise indivise des cing premiers siécles, 
pour défendre contre une déformation manifeste de la foi, la vérité sur la 
bienheureuse Vierge Marie, Mére de Dieu, et sur Jésus-Christ, son Fils, motre 
unique Sauveur, Médiateur et Intercesseur, seul Vainqueur de la mort par 
- ga résurrection et son ascension, seul Roi de l’univers !. 
La promulgation du dogme de l’Assomption corporelle de Marie est cer- 
tainement ]’événement qui a le plus troublé cette année tous ceux qui tra- 
3 vaillent au rapprochement des chrétiens, tant catholiques que protestants *. 
Certes cette croyance n’est pas nouvelle dans |'Eglise catholique, tant en 
Orient qu’en Occident. L’Eglise de France elle-méme, si « avancée » a cer- 
tains points de vue dans le dialogue cecuménique, a depuis longtemps une 
grande dévotion pour le « mystére » de l’Assomption. Depuis le voceu de 
Louis XIII, la féte du 15 aoat y est célébrée avec solennité et fait presque 
figure, dans certaines régions, de féte nationale. Le pape Pie XI n’a-t-il 
pas donné comme patronne principale 4 la France, fille ainée de l’Eglise, 
Notre-Dame de l’Assomption ? « Regnum Galliae, regnum Mariae »... Et 
pourtant, nombreux sont nos fréres catholiques romains qui, tout en con- 
fessant loyalement la foi de leur Eglise, avec une soumission totale au pon- 
tife de Rome, restent étonnés, troublés, inquiets parfois en leur conscience, 
devant cette décision de leur chef infallible. 


4 


1 Nous pouvons pleinement souscrire, comme réformés, a la déclaration de Il’épi scofat 
vieux-catholique (Utrecht-Berne, 26 XII 1950), au sujet du dogme de l’Assomption, ce 
qui nous est un gage de communion ceccuménique sur ce point. Voir S.CE.P.1., Geméve, 
12 11951, Ne 2, p. 4-5. 

* L’optimisme du cardinal Pizzardo, dans son discours d’ouverture du premier comgrés 
international de mariologie tenu 4 Rome (23-28 X 1950), nous paraft un peu aveugle: 
« Ces attaques (contre le dogme) pourraient fournir aux protestants de bonne foi l’occasion 
d’un rappel et ils pourraient se poser la question suivante : « Le pape, dont le monde entier 
apprécie les éminentes qualités de souverain... dont tous reconnaissent les exception- 
nelles qualités de droiture, de noblesse d’Ame, de justice, et de sacrifice... peut-on admettre 

_ qu’il commette une grossiére erreur? N’est-ce pas nous qui sommes peut-étre dans 
lerreur ? » Doc. cath., col. 1057. Certes nous partageons pleinement ce respect du cardinal 


pour Pie XII, mais il en faut plus 4 notre Ame pour la troubler et pius & notre foi pour 
l’affermir. 
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